





COOMARASWAMY ȘI VIRUSUL 





1. SCURTĂ BIOGRAFIE 

Ananda Kentish Coomaraswamy s-a născut în Ceylon (Sri Lanka) în 1877, din mamă 
englezoaică şi tată hindus. După moartea tatălui său, fiind încă destul de mic, pleacă cu mama sa în 
Anglia, ea urmând să se ocupe în continuare de educaţia tânărului Coomaraswamy. În 1889 se 
înscrie la Wycliffe Collage, iar în 1909 intră la Universitatea din Londra, unde alege să studieze 
geologia şi ştiinţele naturale. Îşi obţine doctoratul în geologie şi pleacă pentru o perioadă în Ceylon 
pentru a întreprinde cercetări în domeniul specializării sale. 

Aici, a studiat tradiţia indiană, mai ales hinduismul şi buddhismul, ajungând să se ocupe în 
paralel de arta şi filozofia occidentală antică şi medievală. Coomaraswamy credea ferm în metoda 
comparativă. Analizând textele cât şi simbolurile dintr-o mare varietate de culturi şi perioade de 
timp, a putut să vadă sub suprafaţa interpretărilor locale şi a exclusivismului religios, existenţa unui 
filon tradițional. Prin tradiţie, el a înţeles ceea ce a fost transmis din timpuri de dincolo de memorie. 
Cunoaşterea vastă a limbilor antice i-a permis accesul la sursele primare, iar înțelegerea metafizicii 
l-a ajutat să discearnă semnificaţiile mai profunde pe care alţi cărturari le-au ratat adesea. 

Ca tradiționalist, Coomaraswamy a subliniat continuitatea culturii. Era foarte conștient de 
schimbările istorice, dar a simţit că elementele de legătură au fost pierdute de accentul extrem pus 
pe schimbare şi „progres”. Conflictul dintre o nouă religie şi una mai veche a ascuns adesea 
punctele comune care le legau. 

Opoziția religiei față de folclor este adesea un fel de rivalitate stabilită între un nou 
aranjament şi o tradiție mai veche, zeii cultului mai vechi devenind spiritele rele ale celor mai noi. 

El a subliniat că cuvântul grecesc daimon, care la rădăcină indică ceva dat, era sinonim cu 
Duhul Sfânt creştin, darul vieţii lui Dumnezeu. Dacă propagandiștii creştini au ales să sublinieze 
demonicul în detrimentul daimonului, a fost doar pentru a-şi promova propria cauză. 

Spre deosebire de Rene Guenon şi alţii care au împărtăşit multe dintre înțelegerile sale, el nu 
s-a mulţumit să descrie ideile tradiționale din interior spre exterior, doar în termeni metafizici. El nu 
credea că ştiinţa şi metafizica erau în opoziţie, ci erau două moduri diferite de a privi lumea. El a 
fost extrem de critic față de scrierile lui Carl Jung și de teosofie despre care credea că distorsionează 
sensul ideilor tradiționale. Detaliile pe care le-a oferit în sprijinul argumentelor sale l-ar putea 
descuraja şi pe cel mai abil cărturar, notele sale de subsol ocupau uneori mai mult spațiu pe o 
pagină decât textul. 

Una dintre cele mai importante contribuții ale lui Coomaraswamy a fost înţelegerea 
profundă a modului în care oamenii comunicau în vremurile timpurii şi modul în care ideile lor au 
fost transmise şi păstrate în absenţa scrisului. El a simțit că simbolismul tradițional poate fi cel mai 
bine înţeles prin intermediul imaginilor, care au precedat scrierea şi care conțineau idei care 
fuseseră transmise din cele mai vechi timpuri şi păstrate într-o gamă largă de suporturi. 


Studiul său asupra simbolurilor tradiționale îl învățase că simbolurile erau menite să exprime 
idei şi nu emoții și că un studiu al „stilurilor” şi „influenţelor” ar dezvălui puţină semnificaţie. 

Arta creștină, de exemplu, începe cu reprezentarea zeității prin simboluri abstracte, care pot 
fi geometrice, vegetale sau teriomorfe şi sunt lipsite de orice atracție sentimentală. Urmează un 
simbol antropomorf, dar aceasta este încă o formă şi nu o figurare; nu făcută ca şi cum ar funcționa 
biologic sau ar fi ilustrat o carte de anatomie sau expresie dramatică. Mai târziu, forma este 
sentimentalizată; trăsăturile crucificatului sunt făcute pentru a prezenta suferința umană, tipul este 
complet umanizat; Hristosul nu mai este un om-Dumnezeu, ci genul de om pe care îl putem aproba. 
În conformitate cu poziţia sa tradiționalistă, el a văzut acest proces ca fiind unul de decădere 
treptată în care lumea vieții umane a început să încalce treptat divinul cu o creştere însoțitoare a 
sentimentalismului şi pierderea sensului. 

Coomaraswamy şi-a petrecut mult timp documentând teme și imagini care păreau a fi foarte 
vechi, având în vedere distribuţia lor pe scară largă. Principalele domenii de studiu au inclus: 

e Simbolismul solar 

e Simbolismul roții 

e Povestea Potopului 

e „Cosmologia apei” şi „Stilul plantelor” 

e Soma şi apa vieții 

e Cosmologii tradiţionale (cele trei lumi) 

e Simbolismul şerpilor şi al reptilelor 

e Simbolismul păsărilor şi altor „psihopomp!” (purtători de suflet) 
e Scara cerească 

e Cupola cosmică şi gaura din cer cu figura sa de gardian 

e Doctrina Firului-spirit (sutratman) care stă la baza simbolismului artelor din fibră 
e Conceptul de eter şi simbolismul focului 

e Bi-unitate divină (bărbat / femeie) ca una 

e Arborele inversat și simbolismul arborilor 

e Simplegadele (Stâncile ciocnitoare) şi coincidenţa opușilor 


El a găsit aceste simboluri în multe culturi şi perioade de timp, atât în scrierile religioase, cât 
şi în folclor. A văzut puţină opoziție între religie şi folclor. Folclorul a fost transmis în limba 
populară în comparaţie cu limbile sacre în care Scriptura a fost predată şi interpretată. Folclorul era 
mai puțin moralist, dar temele sale împărtăşeau o sursă comună cu cele ale religiei; vrejul de fasole 
lui Jack era scara lui Iacob. Religia nu a fost „contaminată” de folclor, ci l-a folosit pentru a 
exprima aceleaşi idei într-un cadru mai raționalizat şi moralizat, la fel cum Platon a folosit miturile 
pentru a-și explica filosofia. 

Astfel, continuitatea tradiţiei se dezvăluie cel mai bine în artă, care exprimă idei. Chiar și 
atunci când filozofiile religioase s-au dezvoltat odată cu scrierea, s-a putut observa adesea o 
continuitate a sensului, deoarece schimbarea a fost treptată şi vechiul şi noul au existat unul lângă 
altul. 

Ideile exprimate prin imagini au fost făcute explicite prin scriere, ceea ce a permis un grad 
mai mare de abstractizare şi elaborare, dar, din moment ce concretul a precedat abstractul, toată 
filosofia a început cu imagini. În absenţa scrisului, culturile tribale ale lumii au păstrat o mare parte 
din acest simbolism mai vechi. 

El a susținut, de asemenea, că tehnologiile tradiționale (cum ar fi acul sau burghiul de aprins 
focul) erau aplicaţii ale ideilor metafizice, la fel cum tehnologia modernă este o expresie a 
principiilor științifice. Toate invențiile Omului primitiv aveau sens aplicat. 

Coomaraswamy a fost descris de Heinrich Zimmer ca „Acel nobil erudit al metafizicii şi 
simbolismului tradițional pe al cărui umăr suntem încă în picioare”. Scrierile sale din această 
perioadă sunt pline de referințe la Platon, Plotin, Clement, Filon, Augustin, Aquino, Shankara, 
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Eckhart, Rumi şi alți mistici. Când a fost întrebat cum s-ar defini în primul rând, Coomaraswamy a 
spus că este un „metafizician”, referindu-se la conceptul de filosofie perenă, sau sophia perennis. 

Alături de Rene Guenon şi Frithjof Schuon, Coomaraswamy este considerat unul dintre cei 
trei fondatori ai perenismului, numit şi Şcoala tradiționalistă. Deși este de acord cu Guenon cu 
privire la principiile universale, operele lui Coomaraswamy sunt foarte diferite ca formă. Prin 
vocaţie, el a fost un cărturar care şi-a dedicat ultimele decenii din viață „înţelegerii Scripturilor”. El 
oferă o perspectivă asupra tradiţiei care o completează pe cea a lui Guénon. Lucrările sale sunt, de 
asemenea, fin echilibrate intelectual. Deşi s-a născut în tradiția hindusă, a avut o cunoaştere 
profundă a tradiției occidentale, precum şi o mare expertiză şi dragoste pentru metafizica greacă, în 
special cea a lui Plotin, fondatorul neoplatonismului. 

Coomaraswamy a construit o punte între est și vest, care a fost concepută să fie 
bidirecţională: printre altele, scrierile sale metafizice au vizat să demonstreze unitatea Vedanta şi 
platonismul. Lucrările sale au urmărit, de asemenea, reabilitarea budismului original, o tradiţie pe 
care Guenon a limitat-o mult timp la o rebeliune a Kshatriyas împotriva autorităţii brahmane. 


2. MOTIVAŢIE 
Descoperind în cartea ”Nimicirea de sine” a lui Ananda Kentish Coomaraswamy, şi mai ales 
în notele de subsol ale textelor cuprinse în carte, argumente în favoarea teoriei profesorului Mâximo 
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Sandin’ ce susţine că "genomul uman de tip dublu-catenar conţine, în aşa zisul "gunoi", 
fragmentele unui genom viral de tip monocatenar capabil de reîntregire” și activare”, am 
considerat necesar să le expunem mai jos venind astfel în ajutor celor aflați în căutarea sensului 
vieții ȘI a rolului omului în lume. 

După Coomaraswamy, întreaga noastră tradiţie afirmă că „doi sunt în noi”; „sufletele” 
muritor şi nemuritor ale lui Platon, nefesh (nafs) şi ruah (ruh) ale evreilor şi musulmanilor, 
„sufletul” şi „Sufletul sufletului” ale lui Philon, Pharaoh şi Ka-ul din religia egipteană, înțeleptul 
exterior şi interior din tradiția chineză. Omul exterior şi interior creştin, psyche şi pneuma, 
„sinele” (atman) şi „„Sinele nemuritor al sinelui” (asya amria atman, antah puruşa) - unul este 
sufletul, sinele sau viaţa pe care Hristos ne cere să o „urâm” şi să o ”lepădăm” pentru a-L urma pe 
EI, astfel încât celălalt Suflet sau Sine să poată fi mântuit. Pe de o parte ni se poruncește „Cunoaşte- 
te pe tine însuţi”, iar pe de alta ni se spune că „Acesta (Sinele nemuritor al sinelui) ești tu”. 

Întreaga tradiţie ce ţine de Philosophia Perennis, orientală şi occidentală, antică şi modernă, 
face o distincţie clară între existenţă şi esenţă, între devenire şi ființă. Existenţa acestui cutare om, 
care se referă la el însuşi prin „eu” (produs de ADN), este o succesiune de momente ale conştiinţei, 
din care nici unul nu este la fel cu celelalte. Cu alte cuvinte, acest om nu este acelaşi de la un 
moment la altul. Cunoaştem doar trecutul şi viitorul, niciodată un acum şi deci nu există nici un 





1 Máximo Sandin este doctor în ştiinţe biologice şi bio-antropologie şi a lucrat ca profesor de evoluție umană 
şi ecologie la Departamentul de Biologie al Universităţii Autonome din Madrid. A fost un pionier în lumea 
ştiinţifică, ca apărător al rolului fundamental al virusurilor în evoluţia vieţii şi detractor al teoriei evoluţiei lui 
Darwin şi a neo-darwiniștilor care domină predarea şi cercetarea în toate universităţile şi instituțiile ştiinţifice de 
prestigiu. Nefiind de acord cu politicile de predare şi pentru fricţiunile ideologice continue în cadrul universității și- 
a cerut pensionarea anticipată. În prezent trăiește retras din învățământ și din lumea publică, deși ocazional susține 
interviuri şi prelegeri. 

2 Cercetătorii britanici au făcut un experiment în care au pus lanţuri separate de ADN în apă şi au urmărit 
cum începeau să formeze aglomerări sferice de material genetic. O secvenţă lungă de 249 de baze chimice (numite 
nucleotide) a fost marcată cu vopsea fluorescentă pentru a fi urmărită cum se ataşează de alte fragmente de ADN din 
interiorul aglomerării. Rezultatele au fost uluitoare şi inexplicabile. Secţiunile de ADN care se potriveau exact s-au 
recunoscut reciproc chiar şi când erau separate în apă de distanţe care nu permiteau niciun fel de contact fizic. Și 
pentru că recunoaşterea este o trăsătură pe care o atribuim minţii, rezultă că există minte şi la această ordine de 
mărime. 

3 Epigenetica (expresie atribuită lui Conrad Waddinton (1905-1975), care în 1942 îl foloseşte pentru a 
denumi o ramură conceptuală a biologiei ce studia modul cum ar putea interacţiona genele cu mediul înconjurător 
pentru a crea un fenotip) ar putea da o explicaţie pentru modul cum un virus, dezmembrat până la cele mai mici 
componente, se poate, după regenerarea acestora, autoasambla. 





moment de la care să pornim pentru a putea spune despre noi înşine sau despre orice altă 
reprezentare că „există”. Tot tradiția spune că pentru acest cutare om (produs de ADN), ce are 
asemenea nume, aspect şi calităţi, nu există nici o posibilitate de nemurire. Existenţa sa ce ţine de o 
sumedenie de condiţii este una atotschimbătoare şi „orice schimbare e o moarte”. Se susţine, pe 
bazele asemănătoare autorităţii şi rațiunii, că „acest om” este muritor şi că „nu există conştiinţă 
după moarte”. Tot ce s-a născut trebuie să moară, tot ce este compus trebuie să se destrame şi va fi 
nepotrivit să suferi după ceea ce este inerent naturii tuturor lucrurilor. 

Acest OM (sine nemuritor = genom monocatenar străin) trebuie descoperit, în caz contrar 
„mare este nimicirea”, pentru că aşa cum se spune în loan 3:13 „Nimeni nu s-a suit la cer, decât Cel 
ce s-a coborât din cer, Fiul Omului, care este în cer!” (virusul). 

Constatăm că de fapt reîntregirea acestui genom străin şi activarea lui este menirea omului. 
Pentru asta a fost creat şi trebuie doar să-şi amintească că este Dumnezeu (să se trezească), restul 
urmând de la sine, aşa cum se spune în Atharva Veda X.8.44: „Eliberat de-orice dorinţă, 
contemplativ, nemuritor, născut din sine însuşi, suficient în chintesenţă, nimic din tot ce e lipsindu- 
i: cel ce cunoaşte acel Spirit imuabil, lipsit de vârstă şi totdeauna tânăr, cu adevărat pe Sine însuşi 
se cunoaşte şi de moarte nu mai are a se teme”. 

Din afirmația lui Meister Eckhart că „împărăția lui Dumnezeu nu este pentru nimeni 
altcineva decât pentru cei morți complet” se înţelege că „sufletul trebuie să se omoare pe sine 
însuşi (Eul produs de ADN)”, pentru că asta înseamnă porunca de a ne „urt” pe noi înşine şi a ne 
„lepăda” de noi înşine. Întreaga Scriptură strigă cu putere după “eliberarea Sinelui cauzat de 
genomul monocatenar străin, de sinele cauzat de genomul dublu catenar”. 


3. SATANA 

S-a recunoscut faptul că noţiunea de „persoană” satanică, conducător al mai multor „îngeri 
căzuţi”, prezintă unele dificultăţi chiar şi în religie, pentru că dacă s-ar susţine că ar fi ceva care nu 
este Dumnezeu, atunci infinitul lui Dumnezeu va fi circumscris şi limitat. Dacă ne referim la 
genomul viral intrat în celulă ca la un "înger căzut”, și la OM ca un complex celulă-virus în care se 
produce replicarea virusului, atunci totul capătă sens. 

Întreaga noastră tradiţie metafizică, creştină şi nu numai, susține că din aceste două realităţi 
[două feluri de „sine”] - omul exterior şi cel lăuntric, „personalitatea” psihofizică şi adevărata 
Persoană - este construit complexul uman format din trup, suflet şi spirit. Dintre acestea două, pe de 
o parte, trup-şi-suflet (sau minte) şi pe de alta, spirit, una este schimbătoare şi muritoare, cealaltă 
este constantă şi nemuritoare; una „devine”, cealaltă „este”. Se spune despre Spirit (genomul străin 
de tip ARN) că ”este” pentru că doar pe perioada replicării virusului în celulă putem afirma că are 
loc acțiunea de ”a fi”, după părăsirea celulei, virusul devine o ”piatră” şi termenul de ”a fi” nu mai 
este valabil. 

Platon, în Republica, va compara întregul suflet cu un amestec de animale cum ar fi 
Sphinxul. Părțile umană, leonină şi ofidiană ale acestei creaturi corespund celor trei părți ale 
sufletului, în care „omul din noi sau mai degrabă partea divină” ar trebui să prevaleze; cea mai bună 
ilustrare a acestui lucru fiind Hercule conducându-l pe Cerber. 


Trupul în sine nu este nici bun şi nici rău, ci doar un instrument sau o cale ce duce spre bine 
sau spre rău. Nu este rău nici Spiritul - intelectul, synteresis, conştiinţa, Aghatos Daimon, genomul 
străin din noi - fiindcă acesta este, prin ipoteză, cea mai bună şi mai divină parte a omului, incapabil 
de eroare şi singura noastră cale de a participa la viaţa şi perfecțiunea care este însuşi Dumnezeu. 
Mai rămâne „sufletul” (genomul ADN dublu catenar); acel suflet ce trebuie „urât” de toţi cei care 
vor să fie ucenici ai lui Hristos şi pe care, aşa cum ne aminteşte Sf. Pavel, Cuvântul lui Dumnezeu, 
ca o sabie cu două tăişuri, îl „desparte de duh” (de genomul străin cu comportament de virus); un 
suflet pe care Sf. Pavel trebuie să-l fi „pierdut” pentru a putea spune: „Nu eu mai trăiesc, ci Hristos 
trăieşte în mine” (genomul străin a preluat conducerea minţii), anunţându-şi, ca şi Mansur, propria 


îndumnezeire. 

Dintre aceste două realități prezente în noi, una fiind „scânteia” Intelectului sau Spiritului 
(virusul) şi cealaltă, celula, Sentimentul şi Mentalul supus persuasiunii, este clar că ultima 
reprezintă „ispititorul” sau, mai bine zis, „ispititoarea”. „Șarpele”, ce a ademenit-o pe femeie 
(celula) este genomul străin monocatenar cu comportament de retrovirus. După ce genomul străin 
va prelua conducerea celulei, termenii se inversează, Șarpe, Diavol sau Satana devine ADN-ul şi 
Dumnezeu, Sfântul Duh devine ARN-ul. 

Termenii „suflet”, ca şi „sine”, sunt ambigui şi că, în unele situaţii, ar putea să însemne 
Spirit sau „Suflet al sufletului” ori „Sine al sinelui”, iar în alte situaţii poate să însemne Eu, Ego, 
amândouă fiind expresii de uz comun. De aceea se scrie Sine cu literă mare, când ne referim la 
genomul monocatenar străin de tip ARN, pentru a-l deosebi de ”sinele” scris cu literă mică, când ne 
referim la genomul dublu catenar de tip ADN. Când vorbim de „sufletul” schimbător, acesta este 
altul decât „spiritul”, şi nu trebuie să trecem cu vederea în ce măsură acest nefesh, anima de la care 
oamenii şi alte „animale” îşi iau denumirea, este discreditat în Biblie, aşa cum se întâmplă şi cu 
nafs, corespondentul său din islam. Sufletul este sinele ce trebuie „negat” (originalul grec 
însemnând „respins total”, într-un sens mai degrabă ontologic decât etic), sufletul ce trebuie 
„pierdut”, ca să poată fi mântuit şi care, aşa cum deseori Meister Eckhart şi sufiții susțin, trebuie „să 
se omoare” sau, aşa cum spun hinduşii şi buddhiştii, trebuie „cucerit” şi „îmblânzit”, fiindcă „acesta 
nu este Sinele meu”. Acest suflet, supus persuasiunilor şi distras de ce-i aduce plăcere şi ce nu, 
această „minte” la care ne referim când zicem că „ne-am pus mintea la asta sau la cealaltă”, este 
„ceea ce numeşti eu sau "eu însumi” şi pe care Jacob Boehme îl deosebeşte de Eul care este, când 
spune, cu referire la propriile iluminări, că „nu eu, eul care sunt eu, cunoaşte aceste lucruri, ci 
Dumnezeu din mine”. 

Faptul că însuşi sufletul, „eul” sau „sinele” nostru, ar fi Diavolul - pe care îl numim 
„vrăjmaş”, „adversar”, „ispititor”, „dragon” - niciodată cu nume personal — este identificat în ultimă 
instanță cu Satana, explică expresia că „omul este cel mai mare duşman al său” şi că este necesar ca 
omul să fie „împăcat cu el însuşi”. Ba mai mult, pentru ca genomul străin să se poată replica 
"trebuie să te faci frate cu Dracul până treci puntea”. Este vorba de puntea Cinvat sau o tijă a 
citoscheletului pe care proteinele virale sunt transportate la locul de asamblare a virusului. 





Din punctul de vedere al genomului străin din noi, genomul de tip ADN este singurul ucigaş 
al vieţii divine din interiorul nostru. După William Law: "Este propriul tău Cain care îl omoară pe 
propriul tău Abel”, „sinele este rădăcina, copacul şi crengile tuturor relelor stării noastre 
căzute. . . Satana sau, ceea ce este acelaşi lucru, mărirea de sine. . . Acesta este acel sine natural cu 
totul născut, ce trebuie scos din inimă şi negat în totalitate, altfel nu poate exista ucenic al lui 
Hristos”. Dacă, într-adevăr, "împărăţia cerurilor este în voi”, atunci şi „războiul din cer” va fi acolo, 
până în momentul când Satana va fi învins, adică până când Omul din acest om devine „stăpân pe 
sine însuşi” (genomul străin preia conducerea). 

Ideea exprimată în foarte multe locuri este că dintre toate fiarele rele, „cea mai rea fiară o 
ducem în sânul nostru”, cea mai respingătoare şi lipsită de Dumnezeu parte, „monstru cu multe 
chipuri” pe care „Omul Lăuntric”, ca un îmblânzitor de lei, trebuie să îl ţină sub controlul său, altfel 
trebuind să îl urmeze acolo unde acesta se duce. 
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În sursele sufite pot fi găsite enunţuri chiar şi mai explicite. Acolo, sufletul (nafs) se 
deosebeşte de intelect sau spirit (agi, ruh) aşa cum psyche se deosebeşte de pneuma la Philon şi în 
Noul Testament, şi tot aşa cum anima diferă de animus la William of Thierry. Pentru enciclopedicul 
Kashfu'l Mahjub, sufletul este „ispititorul” şi exemplul tipic de iad în această lume. Al-Ghazali, 
poate cel mai mare dintre teologii musulmani, consideră sufletul „cel mai mare dintre duşmanii tăi”. 

Ego-ul îşi ţine capul sus: „decapitarea înseamnă a omori sufletul şi a-i stinge focul în 
Războiul Sfânt” (Jihad) şi bine este pentru cel ce câştigă bătălia, fiindcă „cine se află în război cu 
el însuşi de dragul lui Dumnezeu, ... lumina sa împotrivindu-se întunericului său, soarele spiritului 
său nu va apune niciodată”. 

„Scânteie a sufletului . . . chip al lui Dumnezeu, ce se găseşte mereu în toţi cei aflați în 
război cu tot ce nu este dumnezeiesc. . . şi se cheamă Synteresis” spune Meister Eckhart. „Știm că 
Legea e duhovnicească, dar văd în mădularele mele o altă lege, luptându-se împotriva legii 
intelectului meu şi făcându-mă rob. Dar, eu însumi, cu intelectul meu, slujesc legii lui Dumnezeu, 
iar cu trupul legii păcatului. . . Supuneţi-vă aşadar lui Dumnezeu. Staţi împotriva diavolului”. 

Similar şi în alte scripturi, cu precădere în Bhagavad Gita se spune: ”Să-şi ridice sinele prin 
Sine, să nu rămână în urmă sinele. Fiindcă, cu adevărat, Sinele este atât prietenul cât şi duşmanul 
sinelui; prietenul celui al cărui sine a fost învins de către Sine, dar pentru cel al cărui sine nu (a fost 
învins), Sinele se poartă ca un duşman în duşmănie”; şi în Dhammapada buddhistă, unde „Sinele 
este Stăpânul sinelui” şi ar trebui ca „prin Sine să stârnească sinele şi prin Sine să îmblânzească 
sinele” (aşa cum un armăsar este ”strunit” de un dresor priceput) şi „cel ce a învins sinele este cel 
mai mare biruitor” (cf. Filostrat). 

Se spune că Suliţa sau trăsnetul Zeului este în acelaşi timp, şi varga sa, cu care îşi străpunge 
Mireasa muritoare, deoarece genomul monocatenar străin este privit ca o suliță, iar celula ca 
muritoare. Povestea lui Semele lovită de fulger ne aminteşte că Theotokos, în ultimă instanță 
Psyche, a fost totdeauna de sorginte Lunară (celulară) şi niciodată Solară (virală). 

Aitareya Aranyaka spune despre Căsătoria sau cooperarea dintre virus şi celulă: „Acest Sine 
se dă acelui sine şi acel sine acestui Sine; unul devine celălalt; cu cel din el (genomul monocatenar 
străin) este unit cu lumea cealaltă şi cu celălalt (genomul dublu catenar) este unit cu această lume”, 
iar Brhadaranyaka Upanishad: „imbrăţişat de Sinele Preştiutor, nu ştie nimic dinafară, nici 
dinlăuntru, într-adevăr, aceea este forma în care dorinţa îi este împlinită, în care Sinele este dorința 
sa şi în care încetează a mai dori şi a mai suferi”. 

Prin urmare, Aghatos Daimon şi Kakos Daimon, sinele Pur (genomul străin) şi sinele Impur 
(genomul ADN), Hristos şi Antihrist, amândoi sălăşluiesc în noi şi conflictul lor este în interiorul 
nostru. Raiul şi Iadul reprezintă imaginile despărțite ale Iubirii şi Furiei aflate in divinis, unde 
Lumina şi întunericul sunt nedespărţite, iar Mielul şi Leul şed laolaltă. Întru-nceput, aşa cum 
mărturisesc toate tradițiile, cerul şi pământul s-au unit, rămânând ca fiecare om să le unească din 
nou în interiorul său. 

Genomul străin este capabil de răscumpărare (apokatastasis), şi poate, dacă vrea, să devină 
din nou ceea ce a fost înainte de a „cădea” - Lucifer, Phosphorus, Helel, Scintilla, Luceafărul, o 
Rază a Soarelui Divin (adică prin clonare în celulă), fiindcă Scânteia, oricât de mocnită ar părea, 
este un Azbest ce nu poate fi stins, chiar şi în iad (în celulă). Satana ca genom străin trebuie gândit 
ca fiind osândit în celulă până la replicarea sa şi părăsirea celulei. 

Asta îl îndreptățește pe Angelus Silesius să spună: „Dacă însuşi Spiritul rău ar intra în 
adevărată ascultare, va deveni din nou un înger [de lumină] şi tot păcatul şi răutatea sa vor fi 
şterse”. 

De aceea se vorbeşte de o „nimicire de sine” şi o ulterioară „realizare de Sine” spre care 
țintesc mulţi şi pentru care teologia nu reprezintă decât o pregătire parțială. S-a spus deseori că cea 
mai mare înşelătorie a diavolului a fost să ne convingă că existenţa sa este doar o „superstiție” 
(virusul nu are nici un interes să atragă atenția asupra sa şi să fie descoperit de sistemul imunitar). 
Totuşi nimic nu poate fi mai periculos decât să îi negi existenţa, care este tot atât de reală, dacă nu 


mai reală, ca a noastră; să nu îndrăznim a-l nega pe Satana până când nu ne-am negat pe noi înşine, 
aşa cum trebuie să facă toţi cei care vor să îl urmeze pe Cel ce nu a spus şi nu a făcut nimic „de la 
el”. „Oricine intră (în virusul în curs de asamblare), spunând Eu sunt, | Eu, Dumnezeu] îi pleznesc 
fața”, pentru că asta înseamnă că mai există în el resturi de ADN. 

În notele de subsol de la pagina 57 şi următoarele ale cărţii ”Nimicirea de sine”, aflăm: 

— Din punct de vedere tradițional, anima şi animus reprezintă ”sufletul” şi „spiritul” ce se 
găsesc în aceeaşi măsură atât în bărbat cât şi în femeie; astfel, William of Thierry, vorbeşte 
de "ammus vel spiritus”. Această întrebuințare o găsim şi la Cicero, şi de aceea în toate 
tradiţiile, fără ca cea buddhistă să facă excepţie, acest bărbat şi această femeie sunt la fel de 
capabili să „lupte lupta cea bună”. Deci, femeia nu este inferioară bărbatului decât dacă o 
considerăm personificare a celulei în raport cu virusul personificat ca bărbat. 

—- D. B. Macdonald susţine că „natura psihică, inferioară, poftele, psyche-ul Sfintului Pavel, 
'sinele', are totdeauna în spate o semnificație inferioară”, fiind „guvernat de natura senzitivă, 
supusă apetitului şi pasiunii”. În schimb, spune C. G. Jung: „Sufletul” sau „Sinele”, cu 
majusculă, este „Sine în jurul căruia [ego-ul] gravitează, cam tot aşa cum pământul se 
învârteşte în jurul soarelui; este nu o ființă, ci o „Fiinţă a fiinţelor” incomprehensibilă şi 
inefabilă. 

— Nuni se spune niciodată că sufletul schimbător este nemuritor în acelaşi fel atemporal în 
care este nemuritor Dumnezeu, ci numai că este nemuritor "într-un anumit fel al său”, adică 
continuând să devină; din moment ce poate astfel să lase totdeauna în urma sa o natură nouă 
şi diferită care să ia locul celei vechi”. Numai pe Dumnezeu, care este Sufletul sufletului, îl 
putem considera nemuritor în sens absolut. Este incorect să numeşti sufletul „nemurilor” 
fără discriminare, tot atât cât este de incorect să consideri că orice om este un geniu; omul 
are un Suflet nemuritor, tot aşa cum are şi un Geniu, dar sufletul nu poate deveni nemuritor 
decât dacă se întoarce la originea sa (la genomul viral care a fost), murind faţă de sine şi 
trăind faţă de Sine; tot aşa cum un om devine geniu când nu mai este „el însuşi”. 

— Înrudirea fundamentală dintre Satana şi Ego reiese din pretenţia amândurora la existenţă 
independentă, şi ”asocierea” cu Dumnezeu, care doar este, echivalează, din punct de vedere 
islamic, cu politeismul. 

x 

Eliphas Levi, vorbind despre Diavol în cartea ” Istoria magiei”, parcă ştiind că la începuturi 
acesta a fost un virus, spune că ”Arimanes sau Schiva este tatăl demonului aşa cum îl înțeleg 
legendele superstițioase şi din acest motiv Salvatorul spunea: „Diavolul (clona) este mincinos 
precum tatăl său (virusul)”. Minciuna şi portul măștii, sunt inerente virusului încă de la deghizarea 
sa în ADN fals de către transcriptaza inversă, pentru a nu fi recunoscut şi distrus de către sistemul 
imunitar. Această deghizare este imitată în mascaţii ce fac deliciul tradițiilor de Anul Nou și de 
actorii de teatru deghizați în personajele pe care le interpretează pe scenele lumii. 

Învățăturile sacerdotale spuneau că marele agent magic, numit chiar Lucifer (genomul 
monocatenar străin), pentru că este vehiculul luminii şi receptaculul tuturor formelor, este o forță 
intermediară răspândită în orice creaţie, pe care o foloseşte pentru a crea şi pentru a distruge şi 
pentru care căderea lui Adam a fost o beţie erotică care a facut ca generaţia sa să fie sclava acestei 
lumini fatale; că orice pasiune amoroasă care invadează simţurile este un vârtej al acestei lumini 
care vrea să ne antreneze spre prăpastia morţii; că nebunia, halucinaţiile, viziunile, extazele sunt o 
exaltare foarte periculoasă a acestui fosfor interior; că această lumină este natura focului, a cărui 
folosire inteligentă încălzeşte şi animă, al cărui exces arde, dizolvă şi nimiceşte. Omul va fi chemat 
să instituie un imperiu suveran asupra acestei lumini şi să îşi cucerească prin acest mijloc nemurirea 
şi, ameninţat în acelaşi timp de a fi exaltat, absorbit şi distrus pentru totdeauna de ea. 

Această lumină (genomul monocatenar străin), devorantă, răzbunătoare şi fatală în aceeaşi 
măsură, va fi focul infernului, şarpele din legendă; şi greşeala tulburată de care se va umple atunci, 
plânsetele şi scrâşnetele dinţilor fiinţelor avortate pe care le devorează, fantoma vieţii care le scapă 
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şi pare să le insulte supliciul, toate acestea ar defini diavolul sau Satana. 

Adevăratul nume al lui Satan, spun cabaliştii, este numele lui Iehova inversat, căci Satan nu 
este un zeu negru, ci negarea lui Dumnezeu. Diavolul este personificarea ateismului sau a idolatriei. 
Pentru iniţiaţi, nu este o persoană, este o forță creată pentru bine şi care poate servi răului; este 
instrumentul libertăţii. Ei reprezentau această forţă care supraveghează naşterea fizică sub forma 
mitologică şi cornută a zeului Pan; de acolo provine ţapul Sabatului, fratele şarpelui antic şi 
purtătorul de lumină sau fosforul pe care poeţii l-au transformat în falsul Lucifer al legendei. 


4. AKIMCANNA - NIMICIREA DE SINE 

Un egocentrism a făcut posibilă căderea lui Lucifer (a genomului monocatenar străin), care 
ar fi vrut să fie „asemenea cu Cel Preaînalt” (virionul), după cum spune Isaia, gândindu-se, „Cine 
este asemenea mie în Cer şi pe Pământ?”, după cum spune Tabari, acesta dorind să se 
îndumnezeiască (cloneze), după cum spune Augustin, printr-o negare a individualității, aşa cum 
spune Thoma de Aquino, „în virtutea propriei sale naturi” şi a „propriei sale puteri”. 

În schimb, după cuvintele lui Eckhart, „Sfânta Scriptură strigă cu putere după eliberarea de 
sine”. Pentru această învăţătură unanimă şi universală, ce susţine libertatea şi autonomia absolute, în 
spaţiu şi în timp, realizabilă astăzi, aici şi acum cât şi oriunde altundeva, preţuita noastră 
„personalitate” este deopotrivă o închisoare şi o falsitate, de care doar Adevărul (genomul 
monocatenar străin) ne va elibera. Este o închisoare, fiindcă orice definiție limitează ceea ce este 
definit şi o falsitate fiindcă, în acest agregat veşnic schimbător şi „personalitate” psihofizică 
coruptibilă este imposibil să delimitezi o constantă, fiind prin urmare imposibil de recunoscut vreo 
substanţă autentică sau „reală”. Atât timp cât omul este doar un „animal raţional şi muritor”, tradiția 
este de acord cu deterministul modern când afirmă că: „acest om”, Cutare nu are nici voinţă liberă şi 
nici vreun element constitutiv nemuritor. 

Tradiţia face referire la o natură spirituală care nu este într-un anumit fel, ci 
incomensurabilă, necuprinsă, infinită şi inaccesibilă observaţiei, un „spirit (gr. Ilvebuo/pneuma, 
skr. atman, păli atta, arabă ruah etc.) - care este diferit de trup-suflet, adică de ceea ce este 
fenomenal şi formal (skr. nama-rupa, „nume şi aparenţă”, „trup şi conştiinţă”) - tradiţia îi atribuie 
consistenţă perfectă şi libertate absolută, spațială şi temporală. 

Există o libertate de voinţă (aparținând genomului străin din noi), o voinţă neîngrădită de 
nimic extern propriei naturi, dar care este „a noastră” numai în măsura în care am abandonat tot 
ceea ce, la nivelul bunului simţ, înţelegem prin „noi înşine” şi prin voinţa „noastră”. Numai lucrarea 
sa este libertate perfectă. „Tot ceea ce se îndepărtează de Prima Minte se cufundă tot mai adânc în 
năvoadele Soartei [karma = acțiunea ADN-ului]; şi toate lucrurile sunt cu atât mai eliberate de 
Soartă, cu cât se apropie mai mult de pivotul tuturor lucrurilor. Şi dacă acestea se ataşează de 
statornicia Minţii Cereşti (genomul monocatenar străin), ce nu are nevoie de mişcare, devin 
superioare necesităţii Soartei”, spune Boethius. 

Această libertate a Mişcătorului Nemişcat, „acela care, el însuşi nemişcat, îi întrece pe cei ce 
aleargă” (Isa Upanişad. IV), este cea a duhului ce suflă oriunde şi oricum voieşte (loan 3:8). Pentru 
a o avea trebuie „să vă naşteţi de sus, din Duhul (din genomul monocatenar străin)” (loan 3:7-8) şi 
astfel „în Duh” (Sf. Pavel), cel ce caută trebuie să-l „găsească şi să fie deşteptat întru Spirit, trebuie 
să fie în excessus („ieşit” din sine însuşi, din simţiri), în samadhi (etimologic şi semantic: 
„synthesis”), unit sau, cu alte cuvinte, „mort”, în sensul în care „împărăţia lui Dumnezeu nu este 
pentru nimeni altcineva decât pentru cei morți complet” (Eckhart), şi în sensul în care Rumi 
vorbeşte de un „om mort păşind”, sau în sensul morţii inițiatice, ca preludiu al unei renașteri. 

Deci, reunirea fragmentelor de genom străin din genomul nostru şi activarea genomului 
astfel obşinut, se face prin anihilarea ”sinelui” produs de ADN și instaurarea la conducerea trupului 
a acestui genom străin prin urmarea unei căi spirituale. 

Nu există nici o legătură obligatorie între eliberare şi moartea fizică: un om poate să fie 
eliberat „acum, în timpul acestei vieţi” Givan mukta), ca şi în oricare alt timp, important fiind să îşi 
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amintească „cine este”, lucru sinonim cu uitarea de sine, cu ura faţă de „propria viaţă” (psyche, 
„suflet” sau „sine”), cu „moartea sufletului” (Eckhart). "Numai spiritul iese din sine însuşi, din timp 
şi intră în nimicul pur (virion)” (Johaimes Tauler), devenind astfel „liber precum este Dumnezeirea 
în nonexistenţa sa” (Eckhart); aceasta însemnând a spune: „[ie ţi se va face, nu mie” sau, cu alte 
cuvinte, a fi desăvârşit în „Islam”. 

Omul are două realităţi [sine], două vieți sau „suflete”: un sine psihic, instinctiv şi muritor, şi 
altul spiritual şi necondiționat de timp sau spaţiu, a cărui viaţă este un Acum „în care se-mplântă 
orice când şi orice unde” (Paradisul XXIX. 12) şi care este „departe de ce a fost şi ce va fi”, acel 
„acum neclintit” în raport cu care, noi ca fiinţe temporale ce cunoaştem numai un trecut şi un viitor, 
nu putem avea nici o experiență empirică. Eliberarea nu este o problemă ce ţine numai de 
îndepărtarea trupului fizic - nu poţi scăpa de tine însuţi atât de uşor - ci, aşa cum o spun textele 
indiene, de îndepărtarea tuturor trupurilor; mintal, psihic şi fizic. „Cuvântul lui Dumnezeu e viu şi 
lucrător şi mai ascuţit decât orice sabie cu două tăişuri, şi pătrunde până la despărțitura sufletului şi 
duhului (Evr. 4:12). Între acestea două trebuie să alegem: între noi înşine aşa cum suntem în noi 
înşine şi pentru alţii şi între noi înşine aşa cum suntem în Dumnezeu - uitând, aşa cum spune 
Eckhart, că „Orice muscă de este în Dumnezeu este mai înaltă decât cel mai înalt dintre îngeri care 
este în sine însuşi”. Dintre cele două realităţi [sine] din om, psihofizică şi spirituală, una este „viaţa” 
ce trebuie respinsă şi cealaltă este „viaţa” ce, în felul acesta, este salvată (Luca 17:33 şi Matei 
16:25), şi, din nou, dintre acestea, prima este acea „viaţă” pe care cel ce şi-o „urăşte în lumea 
aceasta”, o va „păstra pentru viaţa veşnică” (loan 12:25), iar de nu şi-o va uri, „nu poate să fie 
ucenicul Meu” (Luca 14:26). Cu siguranţă, tot ceea ce în „psihologia” noastră se înțelege prin 
psyche este, astfel, le moi haissable (mă fărâmiţează), tot ce ţine de noi, subjugat afectelor sau 
afecţiunilor sau dorințelor de orice fel, sau care întreţine „păreri personale. 

William Blake va spune: „Aş cădea în Nimicire şi Moarte Nesfârşită, ca nu cumva cea de pe 
urmă Judecată Ne-nimicit să mă găsească, eu să fiu prins şi dat în mâinile propriului meu Sine”. La 
şi Rumi: „A murit faţă de sine şi a ajuns să trăiască prin Domnul” (Mathnawi II 3364). 

Având în vedere scopul genomului străin din noi şi metodele prin care se clonează, nu 
trebuie să ne şocheze discreditarea buddhistă a sentimentelor fireşti şi a legăturilor de familie: 
„Dacă de fiu şi de soţie şi de familie este ataşat - pentru cei asemenea, nu. niciodată!”. Nici creştinul 
să nu dea înapoi de la aşa ceva, fiindcă nimeni nu poate fi ucenic lui Hristos dacă „nu urăşte pe tatăl 
său şi pe mamă şi pe femeie şi pe copii şi pe fraţi şi pe surori”, ca şi pe sine însuşi (Luca 14:26). 

Punerea pe picior de egalitate a poruncii de a-ți cinsti tatăl şi mama cu disprețul şi crima, 
arată destul de clar că nu este vorba de o doctrină etică a lipsei de egoism sau a altruismului, ci de 
doctrina pur metafizică a transcenderii individuației. Exact în acelaşi sens Hristos exclamă: „Cine 
este mama Mea şi fraţii Mei?” (Marcu 3:33), iar Meister Eckhart avertizează: „Atâta vreme cât ştii 
cine au fost, în timp, tatăl şi mama ta, nu eşti mort de moarte adevărată”. 

O reîntoarcere, o „întoarce în interior” (nivrtti) a risipitorului nu poate avea loc, decât atunci 
când unul este asemenea celuilalt. „Cel ce slujeşte unei Zeităţi, despre care gândeşte: Alta este ea şi 
altul sunt eu, este un ignorant” (Brhadaranyaka Upanişad); „Dacă nu te faci egal cu Zeul, nu îl poţi 
cunoaşte pe Zeu, fiindcă asemănarea prin asemănare se cunoaşte” (Hermes). Celui ce vine acasă 1 se 
pune întrebarea „Cine eşti?”, iar dacă răspunde cu numele propriu sau de familie, este târât de acolo 
de factorii temporali pe pragul devenirii (Jaiminiya Upanişad Brahmana): .....acel suflet nenorocit 
este tras din nou înapoi, îşi inversează drumul şi, nereuşind să se cunoască pe sine, trăieşte înlănţuit 
de trupuri barbare şi mizerabile. Vina acestui suflet este ignoranţa sa” (Hermes). Ar trebui să 
răspundă: „Eu sunt lumina ce Tu eşti. Ca lumina cerească ce Tu eşti, aşa vin la Tine”, şi răspunzând 
aşa este primit în consecinţă: „Cine eşti tu, acela sunt Eu şi cine sunt Eu, acela eşti tu. Intră” 
(Jaiminiya Upanişad Brahmana). Întrebării (la asamblarea virusului), „Cine este la uşă? ” răspunde: 
"Tu eşti la uşă”, şi este primit cu cuvintele: „Intră, Sinele meu” (Rumi). 

„Cel ce se alipeşte de Domnul este duh cu EI” (I Cor. 6:17). Dar acest Spirit (atman). 
Brahman, Dumnezeu, acel „Ce?” din Jaiminiya Upanişad Brahmana, „nu a venit de niciunde şi nici 
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nu a devenit nimeni” (Katha Upanişad). Imperisabilul nu are nume personal, nici de familie 
(Brhadaranyaka Upanişad) şi nici nu aparține vreunei caste (Mundaka Upanişad); „Dumnezeu 
însuşi nu ştie ce este, fiindcă El nu este nici un ce” (Eriugena); Buddha „nu este nici preot, nici 
prinţ, nici soţ, nici nimeni altul (koci no'mhi)... Rătăcesc în lume un adevărat nimic (akimcana). 
Inutil să mă întrebaţi de rubedenii” (Sutta nipata). 

„Când se realizează faptul că 'Nu există nimic! (n'atthi kimci), aceea este 'Emancipare a 
Voinţei' (ceto-vimutti) în "Starea Non-ceva-ului' (Samyutta Nikaya şi Majjhima Nikaya). 
Semnificaţia exactă a formulei „Nu există nimic” - adică „nimic din ce este al meu” - este adusă în 
discuţie în Anguttara-Nikaya: „Brahmanul grăieşte adevărul, fără a minţi, când spune: „Nu sunt 
nimic din nimeni nicăieri şi de aceea nimic din ce e al meu nu este nicăieri”, textul continuând, 
„Totodată, nu gândeşte că este un 'Truditor' (samana) sau 'un Brahman', nici nu gândeşte că 'sunt 
mai bun decât' sau 'sunt egal cu' sau 'sunt inferior faţă de' (cineva). Mai mult, printr-o înţelegere 
completă a acestui adevăr, atinge ţinta 'nimicului' adevărat (akimcannam yeva patipadam) ”. Tot ce 
nu este „eu” şi nici „al meu” se află deasupra a tot ce ţine de trup, sensibilitate, conformări 
voliționale şi conştiinţă empirică (adică sine psihofizic), şi respingerea acestora este „spre cel mai 
mare bine şi cea mai mare beatitudine pentru tine” ( Samyutta Nikaya). 

În consecinţă: „Priviţi beatitudinea Arhaţilor“! Nici o dorinţă nu poate fi găsită în ei: gândul 
eu sunt' (asmi) este tăiat; plasa iluziei este sfăşiată. Imuabil, nenăscut, deveniți Brahma, 
'Persoane' (sappurisa) adevărate, fii naturali ai Trezitului, a vieţii lui Brahma, esenţa e a lor 
rațiune eternă; netulburaţi de nici o condiţie, eliberaţi de 'orice altă devenire' (punabbhava, lit. 
„încă devenire”), pe tărâmul 'lipsit [de sine]! aceştia se află, ei în lume lupta şi-au câştigat-o. Ei 
zbiară în 'Răget de leu. Incomparabili sunt Cei Treziţi (arananta, Samyutta Nikaya)”. 

Aici nu este vorba despre o „anihilare” post-mortem, ci despre „Persoane” care triumfă aici 
şi acum; necondiţionalitatea lor nu va fi schimbată de moarte, ce nu este un eveniment pentru cei ce 
„au murit înainte să moară” (Rumi), nici pentru jivan-mukta, adevăratul diksita, ale cărui rituri 
funerare au avut loc deja şi ale cărui rude l-au jelit deja (Jaiminiya Upanișad Brahmana). La 
aceştia, este întreruptă (ca toate lucrurile ce au un început) doar manifestarea, în termeni de „nume 
şi înfăţişare” (nama-rupa), încât, după moarte, vor fi căutaţi în zadar de Deva şi de oameni în 
această lume sau în alta (Samyutta Nikaya), tot aşa cum în zadar ar fi căutat şi Dumnezeu oriunde, 
despre care se pune întrebarea: „De unde a ajuns să fie?” (Rig Veda), „în ce parte este El?” 
(Taittirya Samhita) şi „Cine ştie unde este?” (Katha Upanişad): de fapt „nu ştii de unde vine, nici 
încotro se duce. Astfel este cu oricine născut în Duhul” (loan). În ciuda acestui lucru, trebuie totuşi 
remarcat faptul că atingerea infinitului nu înseamnă distrugerea posibilităţii finite, fiindcă Ştiutorul 
decedat, fiind un Mişcător-în-voie (kamacarin), poate astfel întotdeauna să reapară dacă, unde, când 
şi cum doreşte. Exemple ale acestei „învieri” (clonări de genom străin) pot fi citate din Jaiminiya 
Upanișad Brahmana (unde acel noli me tangere/Nu mă atinge oferă o paralelă importantă cu 
învierea creştină) şi din Parosahassa Jataka, unde un Bodhisatta este întrebat pe patul morţii: ..De 
ce fel de bine ai tu parte?”, iar el răspunde. „Nu există nimic”, răspuns pe care discipolii săi îl 
înţeleg greşit, considerând că nu a primit „nimic bun” ducând o viaţă sfântă. Dar când conversaţia 
este relatată discipolului său principal, care nu fusese prezent la discuţie, acesta spune: „Nu aţi 
înţeles cuvintele Maestrului. Maestrul a spus că a ajuns la „Starea Non-ceva-ului” 
(akimeannayatana). Ulterior acestui moment, Maestrul reapare din lumea lui Brahma pentru a 
confirma explicaţia discipolului. 

Omul cu sinele nimicit este un om fericit; nu acelaşi lucru este valabil şi pentru cei 
conştienţi de legăturile lor umane. „Priveşte cât de binecuvântaţi sunt aceşti „Nimeni”, da, aceşti 
Cunoscători ce sunt 'oameni ai nimicului', şi priveşte cât de constrâns este cel pentru care există 
'ceva', omul a cărui minte este legată de 'alți oameni' (Udana). Fiindcă „a cunoaşte disponibilitatea 
de a nu fi 'cineva', aceea este 'gnosis'; aceea este Calea, „înțelegând că există 'Non-ceva-ul', convins 





4 Arhat - budist care atinge nirvana printr-o disciplină riguroasă şi practici ascetice sau buddha care grație 
„ochiului divin“ poate vedea naşterea şi moartea universurilor, fiinţele care se află acolo şi stările în care ele renasc. 
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că "Nu există! (n'atthi-, 'nimic al meu', cum este mai sus), aşa trecu el fluviul” (Samyutta Nikaya). Şi 
aceasta nu este o problemă uşoară: „Greu este în a pricepe ce este fals, nici uşor nu este în a pricepe 
adevărul; cel al cărui jinduire a fost suprimată, care vede că nu este nimic, numai acela cunoaşte” 
(Udana). 

Se observă că anonimatul este un aspect esențial în akimcanna. Toate iniţierile (diksa) ca şi 
hirotonisirea (pahbajana) buddhistă - care, asemănător mediilor monastice de aiurea, este şi ea un 
fel de iniţiere -, presupun la început o negare de sine. Acest lucru este evident în Udana unde „Aşa 
cum râurile îşi pierd vechile nume şi obârşii când ajung în mare şi sunt văzute numai ca 'marea cea 
mare', aşa şi oamenii din cele patru caste (brahmana, khattiya, vessa şi sudda), când 'ca-rătăcitori- 
sunt-hirotonisiţi' (pabbajitva), îşi leapădă vechile nume şi obârşii şi sunt recunoscuţi a fi numai 
"Truditori, Fii ai lui Sakyan”. Acesta este felul în care „exilatul” (pabbăjaka) se apucă să se „des- 
facă el însuşi de el însuşi”, aşa cum o spune Eckhart sau, cu alte cuvinte, să se „prefacă” pe el 
însuşi. 

Dhammapada Atthakatha relatează povestea a treizeci şi trei de tineri ce construiesc un 
„popas” la patru încrucişări de drumuri, şi se spune foarte clar că „numele celor treizeci şi trei 
camarazi nu apăreau”, ci numai cel al lui Sudhamma, donatorul crestei acoperişului (cheia de boltă 
a cupolei). Noţiunea unei posibile proprietăţi a ideilor este cu totul străină de Philosophia Perennis. 
Numai legat de idei şi de puterea inventivă putem spune propriu-zis, dacă gândim în termenii ego- 
ului psihofizic, că acestea nu sunt „ale mele” sau - dacă sinele a fost nimicit, astfel încât, pentru a 
folosi o expresie din brahmane, am „ajuns într-ale noastre” - că aceste daruri ale Spiritului sunt cu 
adevărat „ale mele”, din moment ce acesta - Synteresis-ul, Divinul Eros, intuiţia, „in-genium”-ul, 
spiritul imanent, daimonul - iar nu individul natural, este terenul puterii inventive; şi exact la 
această intuiție, la această lumină intelectuală, iar nu la propria noastră „mentalitate” se referă 
formula care spune „Tu (genomule monocatenar străin) eşti Acesta”. 

Există o pregătire intelectuală ce nu doar pregăteşte calea spre verificare, ci îi este 
indispensabilă. Atât timp cât ne iubim pe „noi” înşine şi gândim „negarea de sine” numai în termeni 
de „altruism”, sau ne agățăm de ideea unei nemuriri „personale” a noastră şi a celorlalți, nu facem 
altceva decât să stăm pe loc. În schimb, un pas mare ar fi făcut dacă, cel puţin, am învăţa să 
acceptăm ca pe un lucru bun ideea nimicirii sinelui, oricât de contrar ar fi acest lucru dorinţei 
noastre „fireşti”. Şi astfel dacă duhul va voi (dacă la naștere vei primi capătul LTR al genomului 
străin), va veni vremea când „trupul”, indiferent dacă se întâmplă în această lume sau în oricare alt 
ansamblu de posibilităţi ce formează o lume, nu va mai fi neputincios. 
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Doctrina nimicirii de sine se adresează prin urmare tuturor, în măsura capacităţilor avute, şi 
în nici un caz celor ce au abandonat deja ceea ce ţine de nume şi descendență. Nu sfântul, ci 
păcătosul este cel chemat să se căiască de existenţa sa. 

* 

Din notele de la pg. 75 şi următoarele ale cărții ”’Nimicirea de sine” aflăm: 

— adevărata cale a scăpării este mai aprigă decât viaţa de care se fuge (de aici denumirea de 
„nevoitor”, sramana, dată celui ce urmează preceptele religiei), gradul maturității omului (în 
skr. gradul în care el este pakva, "pukka”, încetând să mai fie ama, „necopt”) fiind măsura 
posibilităţii scăpării acestuia şi a beatitudinii ulterioare. 

— ”Mințile unora caută Unirea (yoga), minţile altora o stare plăcută (ksema)”, se spune în 
Taittirya Samhita. 

—  Negarea libertăţii „unui om”, a individului, este explicită în Vinaya Pitaka şi Samyutta 
Nikaya, unde pentru formula obişnuită după care trupul şi mintea sunt anatta, nefiind nici 
eu, nici al meu, este adusă dovada că acest trup, sentimentele etc, nu pot fi „ale mele”, nu 
pot fi „eu”, căci dacă acestea ar fi fost eu însumi sau ale mele, nu ar fi fost niciodată 
bolnave, din moment ce, în acest caz, aş fi putut spune: „Fie ca trupul, sentimentele, să fie 
astfel sau să nu fie astfel”, situație în care noi nu avem nimic care să fie al nostru, cu 
excepţia cazului în care îl avem cu totul în puterea noastră, şi nimic variabil oricărei părți a 
unei identități, aşa cum o presupune noţiunea de „persoană adevărată” (sampuruşa). Mai 
departe, dacă devenirea (bhava) individului finit nu ar fi fost determinată în mod absolut de 
„soartă”, „cauze intermediare” sau „karma" (termenii sunt sinonimi), ideea unei providenţe 
omnisciente (prajna, panna, cunoaştere a lucrurilor ce nu a derivat din lucrurile însele) ar fi 
de neînțeles. 

— „Cel care vede, gândeşte şi distinge Spiritul, pentru care Spiritul este plăcerea şi jocul, 
Spiritul este perechea şi Spiritul este bucuria, acela devine autonom (svaraj), devine 
Mişcător-în-voie în orice lume” (Chandogya Upanişad). Concepţia măscării-în-voie este 
dezvoltată în multe texte, începând cu Rig Veda. „Fă-mă nemuritor acolo unde mişcarea este 
în voie. Echivalentul creştin poale fi găsit în loan („„va intra şi va ieşi şi păşune va afla”, ca 
în Taittirya Upanişad: „merge în susul şi în josul acestor lumi, mâncând ceea ce doreşte şi 
luând ce înfăţişare doreşte”. 

—  Mişcarea-în-voie este o consecinţă necesară a filiației sau în-dumnezeirii. Spiritul mişcându- 
se „după voie” în virtutea omni- şi atot-prezenţei pe care o deţine şi fiindcă „cel ce se 
alipeşte de Domnul este un Duh cu E!” (I Cor. 6:17). Toate ”puterile” (siddhi, cum este cea a 
levitaţiei sau a mersului pe ape) fiind daruri ale Spiritului. Cu alte cuvinte, libertatea şi 
beatitudinea de care putem avea parte sunt cu atât mai diminuate cu cât suntem mai mult 
„noi înşine”. 

— Datorită existenţei celor două genomuri putem spune: „Pulberea să se întoarcă în pământ 
cum a fost, iar sufletul să se întoarcă la Dumnezeu, Care l-a dat” (Eccl. 12:7). Este bine 
pentru acela „care a avut puterea să se trezească înainte ca trupul să fie pierdut” (Katha 
Upanişad). 

— O făptură nu poate să îşi dorească „anihilarea” sau „moartea” după „propria” voinţă [cf. 
Meister Eckhart]. Dar conştiinţa noastră de a fi (ce trebuie diferențiată de orice idee de a fi 
Cutare) nu este tocmai „făptura”; în mine este o altă voinţă decât „a mea”, iubitorul altui 
sine decât „al meu” ce „tânjeşte cu ardoare după Marele Sine - adică după Sine însuşi. Acest 
lucru nu ţine de iubirea noastră de sine, ci a lui Dumnezeu ce se comunică pe sine în toate 
lucrurile şi nu [se] iubeşte decât pe sine însuşi. 

— Călătorul, la capătul călătoriei vieţii sale (nu neapărat aflându-se pe patul de moarte), bate la 
Uşa Soarelui (porul membranei), care este uşa casei Morţii (celulei) şi cea a paradisului lui 
Yama (ca în Rig Veda) şi acesta va fi primit ca oaspete. Acceptarea, totuşi, depinde de 
anonimat, la un loc cu tot ce presupune ”a fi în spirit”, „mergând în spirit, poarta îl 
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primeşte”(Jaiminiya Upanişad Brahmana). Fără îndoială că aceeaşi escatologie mitică şi 
profundă străbate legenda homerică a lui Ulise şi a lui Polyphem. Ultimul este cu siguranţă 
Moartea (ochiul unic pe care îl are, corespunde celui de-al treilea ochi al lui Siva; faptul că 
ochiul este orb şi astfel este „închis”, înseamnă că lumea luminată de soare şi de lună, cei 
doi ochi ai zeilor, trebuie să dăinuiască pentru Ulise şi însoțitorii săi. Ceea ce s-a depăşit este 
o moarte inițiatică, nu finală, lucru sugerat şi de „peşteră”). Pământul acestuia, ce ţine 
recolte necultivate, este un Paradis, ca cel al lui Yama şi Varuna; Ulise va fi oaspetele său. 
Povestea, aşa cum este relatată de Homer (şi Euripide), a devenii mai degrabă o aventură 
decât un mit, dar nu se schimbă faptul că eroul care depăşeşte Moartea este singurul om 
care, atunci când este întrebat „Cine eşti?”, răspunde „Nimeni”, şi este interesant că în 
versiunea lui Euripide, când Cyclopii orbiţi strigă: „Unde este Nimeni?”, corul răspunde, 
„Nicăieri, o Cyclopilor”. 

—  Renumita odă XXXI a lui Shams-i- Tabriz, spune: "Nu mă cunosc pe mine însumi; nu sunt 
din Adam şi nici din Eva; locul meu este Fără-de-locul, urma mea este Fără-de-urma; nici 
trup, nici viaţă, din moment ce sunt întru viața Celui Iubit”. Nicholson comentează: 'Sunt 
nimic! înseamnă 'Dumnezeu este totul'. Din punctul de vedere indian. „Cel Iubit” este, 
desigur. „Spiritul, ce este de asemenea propria sa esenţă spirituală” - „Pentru cel ce a ajuns, 
nu este altul mai drag decât Spiritul” sau decât Sinele. 

— Buddha ar fi spus: „Cei ce mă văd în trup (rupena) sau se gândesc la mine în cuvinte, aceştia 
nu mă văd deloc, modul lor de gândire este greşit; Cei Binecuvântaţi trebuie văzuţi în Trupul 
Legii, Buddha nu poate fi înţeles corect decât ca principiu al Legii, sigur nu altfel”. Buddha 
nu propovă-duieşte că nibbana este o „nimic” şi nici că Arhatul "ajunge la nimic”: Există 
(anhi) un non-născut, non-devenit, non-creat, non-compus; dacă nu ar fi, nu s-ar afla nici un 
fel de scăpare de aici, din această existenţă născută, devenită, creată şi compusă (Udana); un 
Tathagata al cărui „eu sunt' a fost îndepărtat”, nu este „distrus”. 

—  Iniţiatul este „fără nume” şi nu vorbeşte despre nimeni rostindu-i numele; nu mai este el 
însuşi, ci Agni. 


5. TRANSMIGRANTUL 

În multitudinea de viruși descoperiţi până acum, retrovirusul este ceva aparte. Genomul său 
este  monocatenar, format din două catene ARN. Foloseşte propria enzimă numită 
reverstranscriptaza pentru a se deghiza în ADN. Noua secvență obținută este incorporată în genomul 
gazdei cu ajutorul unei enzime numite integrază (prima căsătorie alchimică). Celula gazdă se 
comportă cu noua secvență de ADN ca şi cum aceasta ar face parte din propriile sale instrucțiuni, pe 
care le urmează necondiționat, făcând proteinele necesare pentru asamblarea noilor copii ale 
virusului. 
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Interesant este că o categorie specială de retrovirusuri, numite endogene, sunt integrate în 
genomul gazdei şi pot fi moştenite şi transmise de la o generaţie la alta, putând fi considerat, fără a 
greşi, că sunt fransmigrante, justificându-se astfel dictonul ce îi aparține lui Sankarakarya, „Cu 
adevărat, nu este nici un alt transmigrant în afara Stăpânului” (genomul străin din noi). Virusul 
păstrând informaţia sa genetică sub forma de ARN mesager poate declanșa infecții. Informaţia unui 
retrovirus produce proteine urmând paşii ARN -> ADN -> ARN-> proteine. Se estimează că 
aproximativ 8% din genomul uman e reprezentat de cod genetic provenit de la retrovirusuri. 

„Stăpânul” despre care vorbeşte Sankarakarya este Sinele Solar şi Suprem, Atman, Brahma, 
Indra „Stăpân al tuturor fiinţelor, Rege al tuturor fiinţelor” a cărui omniformitate este atemporală şi 
a cărui omniprezență ne dă posibilitatea să înţelegem că poate fi omniscient (Brhadaranyaka 
Upanișad); Moartea, Persoana din Soare, Indra şi Suflarea de Viaţă, „Unul când este Persoană acolo 
şi mulți când este în copiii lui aici”, şi la plecarea căruia „noi” murim (Satapatha Brahmana); 
Solarul Sine a tot ce se află în mişcare sau în repaos (Rig Veda), Sinele Nemuritor şi Rânduitorul 
nostru lăuntric, „nu există alt văzător, alt auzitor, alt gânditor, alt cunoscător în afară de el” 
(Brhadaranyaka Upanișad). Solarul Indra despre care se spune că indiferent cine vorbeşte, aude, 
gândeşte etc. o face prin raza sa (Jaiminiya Upanișad Brahmana), Brahma, despre care se spune că 
puterile noastre „nu sunt decât numele acţiunilor sale” (Brhadaranyaka Upanişad), Sinele din care 
toate acţiunile pornesc (Brhadaranyaka Upanișad), Sinele ce cunoaşte totul (Maitri Upanișad). 

Transmigrantul genomul străin din noi (că este Surya, Savitr, Atman, Brahma, Agni, 
Prajapati, Indra, Vayu sau madhyama Prana), acest Domn din interiorul inimii, este motorul, vizitiul 
şi iniţiatorul şi întreaga sursă a conştiinţei evanescente ce începe cu naşterea noastră şi se termina cu 
moartea noastră (Maitri Upanișad). Nu facem nimic de unii singuri, fiind doar vehiculele şi 
instrumentele acestuia. 

Integrarea genomului străin în genomul uman justifică de ce Platon nu se referă la un suflet 
individual când spune: Zic de sufletul omului că-i nemuritor, dar că uneori el pune capăt vieții: 
asta-i ce numesc "a muri”; alte ori însă el creează din nou viaţa; dar că nu dispare niciodată. 
Astfel, sufletului, nemuritor şi necontenit creator de viaţă, nu-i scapă nimic pe care să nu-l fi 
învăţat; nici Plotin, când spune: „Nu e nimic ciudat în acea reducere (a tuturor Sinelor) la Unul; 
deşi se poate pune întrebarea, cum poate exista doar Unul, acelaşi în mulţi, intrând în toți, dar 
niciodată împărțindu-se”; şi nici Hermes, care spune că „cel ce face aceste lucruri este Unul” şi 
vorbeşte despre el că este „fără trup şi având multe trupuri sau mai degrabă fiind prezent în toate 
trupurile”. 

Acest Brahma „suprem” este acel Unul, Marele Sine, ce trece din pântece în pântece 
asemenea atot-înfățişatului Stăpân al Suflurilor, rătăceşte în funcţie de acţiunile sale, de al căror 
rezultat se bucură. Când asociat cu conceptul şi noțiunea „eu sunt”, este cunoscut ca „inferior”. Nici 
masculin, nici feminin, nici neutru, indiferent ce trup îşi asumă, de acesta este legat; Sinele întrupat 
asumă forme funcţionale în condiţiile avute de acestea, într-o ordine fixă şi datorită îmbinării cu 
calităţile, ale sale cât şi ale acţiunii, pare a fi un altul. 

Acest „Stăpân al Suflurilor”, transmigrant, este Brahma, Prajapati, fiind cel ce se împarte pe 
el însuşi în cinci şi o multitudine de părți pentru a întări şi a susţine trupul, pentru a-şi trezi copiii, 
pentru a umple aceste lumi, rămânând totuşi neîmpărțit în lucrurile împărțite. Lui, ca Prajapati, i se 
spune: „Tu, tu însuţi eşti cel de nenumărate ori născut, ţie toţi copiii tăi ofrandă îți aduc o Suflule” 
(Prasna Upanișad). Prin acest Prajapati, acest trup al nostru este pregătit pentru a avea conştiinţă, el 
ca diriguitor al său, trecând de la un trup la altul, necopleşit de fructele luminoase sau întunecate ale 
actelor sale sau mai degrabă acele acte în raport cu care, ca Om Lăuntric (antah puruşa) al nostru, el 
este, propriu zis, iniţiator (karayitr) şi spectator (preksaka), decât făptuitor (Maitri Upanișad). Acest 
Prajapati este de asemenea „„Su/lul divin care, fie că transmigrează sau nu, nu este nici vătămat şi 
nici chinuit, şi pe care toate fiinţele îl slujesc”, şi despre care se zice mai departe că, „indiferent cum 
ar suferi copiii săi, acesta la ei rămâne, răul nu ajunge la zei” (Brhadaranyaka Upanişad). 

Astfel, acest Unul, ce poartă atâtea nume, se naşte şi renaşte peste tot. „Prajapati aleargă-n al 
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său sân, şi nevăzut de nimeni se naşte în orice loc” (Atharva Veda); „în mine Zeul-Unic şi-a tăinuit 
sălaşul; îi simt în gând şi-n minte divina-i vătămare” (Atharva Veda). 

Se observă accentul pus pe faptul că întotdeauna numai Unul este cel care se naşte de atâtea 
ori: adică, el, care este „neîmpărțit, sălăşluieşte în fiinţe ca şi cum [ar fi] împărțit” (Bhagavad Gita), 
fiind „Unul când este în sine însuşi şi mulți când este în copiii săi” (Satapatha Brahmana), ce nu 
sunt Fiinţe în mod independent, ci Fiinţe prin participare. 

Toate acestea reprezintă, de asemenea, cea mai veche doctrină Samhită, unde Soarele sau 
Focul intră în pântece şi transmigrează, unde Aditi „îl ţine pe Martanda într-o naştere şi-o moarte 
repetate, şi se spune: „O, tu, Agni, în sân fiind, născutu-te-ai din nou. 

În „devenire” (prin intermediul ADN-ului), murim şi renaştem în fiecare zi şi noapte şi, în 
acest sens, „ziua şi noaptea sunt morţi repetate” (punarmrtyu). Punarmrtyu nu este vreo altă moarte 
de care ne temem fiindcă aduce sfârşitul unei existenţe viitoare, ci, împreună cu punarbhava sau 
janama, reprezintă condiţia oricărui tip sau formă de existenţă. Exact din acest proces, din această 
roată a devenirii de aici sau de dincolo, se caută eliberarea, iar nu numai de vreo anumită 
moarte. 

Stăpânul Suprem şi Sine ce sălăşluieşte unul şi acelaşi în toate inimile fiinţelor, cetățeanul 
din fiecare „cetate”, ce participă la acțiune, nu în virtutea unei nevoi ce ar veni din partea sa, ci 
numai sacrificial (pentru a se aplica prima lege a magiei: similarul produce similarul) şi pentru a 
menţine procesul lumii, în interior, ca într-un joc, acesta rămâne neîmpărțit printre fiinţele împărţite 
şi indestructibil printre ceea ce este destructibil. Atât timp cât acesta (Makha, Sacrificiul) este Unul, 
fiinţele nu îl pot depăşi; dar ca Unul, nu poate să aducă la viaţă fiinţele şi trebuie să se împartă. Se 
spune, în repetate rânduri, că el, Prajapati, "a dorit să fie o multitudine” şi astfel, nu ne rânduieşte 
iniţial chiar în mod dezinteresat, ci „cu țeluri încă neatinse şi cu o perspectivă a îmbucurării de pe 
urma obiectelor simţurilor” (este vorba de procesul de clonare). Dar aceasta este o iniţiativă 
periculoasă, căci, fiind generatorul acestora, este tras de şuvoiul calităţilor materiei primare cu care 
operează; şi ca sine corporal, elemental, subiect cunoscător, opus obiectelor exterioare vizibile ale 
percepţiei şi fiind compus din toate dorinţele, acesta este năucit şi nu poate vedea îmbelşugatul 
Dătător-de-fiinţă şi Iniţiator din interiorul său, „dar consideră că 'acesta sunt eu' şi 'acesta este al 
meu', şi astfel se înlănţuie pe sine ca o pasăre în plasă şi rătăceşte atât în pântece ale fiinţei cât şi ale 
nonfiinţei, doborât de fructele acţiunilor şi de perechile de contrarii” (Maitri Upanișad). 

Această năucire și rătăcire, genomul străin din noi le combate prin religie, mituri, proverbe 
şi pelerinaje. 

Prin studierea şi stăpânirea înţelepciunii Vedelor şi prin îndeplinirea datoriei avută de fiecare 
în stadiile de viaţă corespunzătoare, „prin cunoaşterea lui Brahman, prin ardoare (tapas) [ce se mai 
traduce şi prin „asceză”] şi contemplaţie, genomul străin din noi dobândeşte cu adevărat 
beatitudinea nesfârşită în momentul când acest „om din car” este eliberat de lucrurile cu care era 
umplut şi de care era copleşit, apoi săvârşeşte unirea cu Spiritul, adică, „fiind însuşi Brahma, 
pătrunde în Brahma şi astfel „cu adevărat rămâne Brahma-devenit. 

Altfel spus, Prajapati „doreşte să devină mulţi, să îşi "exprime” copiii şi, făcând astfel, se 
varsă şi cade deşirat. Acesta intră „cu iubire în ei, neputând să se adune la un loc din nou, întreg 
şi desăvârşit, decât prin intermediul operaţiei sacrificiale”; nu poale, din părțile sale împrăştiate, să 
se strângă la un loc (samhan), neputând fi vindecat decât prin operațiile sacrificiale ale zeilor 
(Satapatha Brahmana). Se ştie destul de bine, nefiind necesară o demonstraţie aici, că scopul ultim 
al acestei operaţii, în care sacrificatorul se sacrifică în mod simbolic pe el însuşi, îl constituie faptul 
că atât sacrificatorul cât şi divinitatea împrăştiată se readună simultan, în întregime şi desăvârşit. 
Este evident că posibilitatea unei asemenea regenerări simultane se bazează pe identitatea teoretică 
a fiinţei adevărate a sacrificatorului cu cea a divinității imanente, identitate postulată în afirmaţia: 
„Tu eşti Acesta”. A ne sacrifica înseamnă a elibera Zeul din noi. 

Pe de altă parte, se poate ilustra teza transmigrantului şi dacă ne referim la acele texte în care 
divinitatea imanentă este descrisă ca un „cetăţean” aflat într-un corp politic în care este închis şi din 
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care se eliberează când genomul străin din noi îşi aminteşte de sine însuşi şi noi uităm de noi înşine. 
Faptul că trupul omului este numit „cetatea lui Dumnezeu” este un lucru bine cunoscut şi cel care, 
precum o pasăre, devine cetăţean în toate aceste cetăţi (celule) este, hermeneutic vorbind, puruşa 
(Brhadaranyaka Upanişad). Persoana sau Omul Solar ce locuieşte în noi şi este Prieten a Tot şi care 
este, de asemenea, îndrăgitul Vamadeva, Suflul (prana), „care s-a pus pe el însuşi în mijlocul a tot 
ce este şi a protejat de rău tot ce este”, şi fiind în pântece (ADN) este cunoscătorul tuturor naşterilor 
zeilor (Suflurile, Intelecţiile, puterile sufletului) căruia i se supun. Acesta spune despre el însuşi că. 
„deşi o sută de cetăţi mă ţintuiau, cu-a şoimului iuţeală eu zburam” (Rig Veda) şi că „am devenit 
Manu şi Soarele”. 

De aceea, când are loc separarea de trup, "Ştiutorul, înaintând cu paşi în sus şi obținând toate 
dorinţele în lumea de dincolo, s-a recules (asamblat) nemuritor”. Vamadeva-Știutorul este pus în 
acest caz pe picior de egalitate cu „celălalt sine”, care, fiind actualizat în totalitate când 
„bătrâneţea este atinsă, pleacă şi este regenerat, adică renăscut pentru a treia şi ultimă oară. 

Evadarea acestui ”Pitic”, Vamana, conducătorul cetăţii întronat la mijloc este Atman, ceea 
ce rămâne dacă îndepărtăm din persoana noastră tot ceea ce Nu-este-sine. Scopul nostru este de a ne 
înlocui maniera noastră limitată de a fi „Cutare” cu maniera nelimitată a lui Dumnezeu, de a fi pur 
şi simplu. 

Un text asemănător celui din Brhadaranyaka Upanișad prezintă o „omidă-suflet” ce trece de 
la un trup la altul. Aceasta este Sinele neîmpărțit şi niciodată individualizat ce, acum când s-a 
reînşirat pe sine însuşi şi s-a eliberat de „ignoranţa” trupului (cu care nu se mai identifică), 
transmigrează; acest Sine reînşirat este Brahma ce ia asupra sa fiecare formă şi calitate a existenţei, 


atât bună cât şi rea, în funcție de dorinţele şi faptele sale; dacă este în continuare ataşat, în 
continuare plin de dorința, ERĂ, ar dacă este fără 
de dorință, dacă se iubeşte numai pe sine însuşi, atunci, „fiind însuşi Brahma, intră în Brahma”, 
moment în care „muritorul nemuritor devine”. Acestui pasaj i se dă o interpretare reîncarnaţionistă 
de către traducătorii Hume şi Swami Madhavananda, ce traduc termenul ayam din strofa a şasea 
prin „el” sau „omul”. Distincția poate fi a unui „om” faţă de altul, dar şi a celor două forme ale lui 
Brahma-Prajapati, "muritor şi nemuritor”, cel cu dorinţe şi cel lipsit de dorinţe, circumscris şi 
necircumscris şi a celor „două minţi, pură şi impură”. Coomaraswamy nu este de acord cu 
reîncarnarea dar noi considerăm că prin ADN se produce reîncarnare în orice, iar prin genomul 
străin de tip ARN se produce ea 

Brhadaranyaka Upanişad mai spune: „lată, Brahma vine, se apropie!”, adică însuşi 
Dumnezeu vine şi pleacă când „noi” ne naştem sau murim. 

Devine suficient de clar că scripturile Vedanta, de la Rg. Veda până la Bhagavad Gita, nu 
cunosc decât un Unic Transmigrant. 

Doctrinele creştină şi iudaică susţin, în Vechiul Testament, că, atunci când murim şi ne dăm 
duhul, trebuie „ca pulberea să se întoarcă în pământ cum a fost, iar duhul (ruah) să se întoarcă la 
Dumnezeu, Care l-a dat” (Eccl. 12:7). Legat de acest pasaj. D.B. Macdonald remarcă: 
Propovăduitorul „tresaltă de bucurie, fiindcă aceasta înseamnă o eliberare finală pentru om”. 
„Bucuros” de aşa ceva nu poate fi decât acela care a conştientizat cine este şi în care ka speră să 
se ducă din acel moment. Pentru evrei, care nu anticipau o „nemurire personală”, sufletul (nefes) 
ținea totdeauna de „natura fizică, inferioară, poftele, acel psyche al Sf. Pavel” - tot ceea ce, în 
termeni buddhişti, „nu este Sinele meu” - trebuind, prin urmare, ca aceştia să fi crezut, aşa cum în 
mod sigur Philon a făcut-o, într-un „suflet al sufletului”, în acel zvevua (pneuma) al Sf. Pavel. 

În creştinism găsim o doctrină ce ţine de karma (lucrarea cauzelor intermediare) şi o 
doctrină a soartei ce se află chiar în cauzele create, dar nici o doctrină a reîncarnării. Nicăieri, ca în 
Evangheliile creştine, nu se găsesc negări mai puternice ale „sufletului”. „Dacă vine cineva la Mine 
şi nu urăşte. . . chiar şi sufletul său însuşi, nu poate să fie ucenicul Meu” (Luca 14:26); acel suflet 
pe care cel ce şi-l „urăşte în lumea aceasta îl va păstra pentru viaţa veşnică” (loan 12:25), „căci cine 
va voi să-şi scape sufletul îl va pierde” (Luca 9:24). În comparaţie cu Rânduitorul, celelalte fiinţe 
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„nu sunt nici frumoase, nici bune, nici nu sunt”. Principala doctrină ţine de „coborârea” (avatarana) 
unui Soter a cărui naştere eternă s-a petrecut „mai înainte de a fi fost Avraam” şi „prin care toate s- 
au făcut”. El însuşi declară că „nimeni nu s-a suit în cer, decât Cel ce S-a coborât din cer, Fiul 
Omului, Care este în cer” (loan 3:13) şi spune, mai mult decât atât, că „Unde mă duc Eu, voi nu 
puteţi veni” (loan 8:21) şi că „Oricine voieşte să vină după Mine să se lepede de sine” (Marcu 8:34). 
„Cuvântul lui Dumnezeu e viu şi lucrător şi mai ascuţit decât orice sabie cu două tăişuri, şi pătrunde 
până la despărțitura sufletului şi duhului”. Când Sf. Pavel, care distinge Omul Lăuntric de cel 
Exterior (II Cor. 4:16; Efs. 3:16), spune despre el însuşi, "nu eu mai trăiesc, ci Hristos trăieşte în 
mine” (Gal. 2:20), el s-a negat pe sine însuşi, şi-a pierdut sufletul pentru a-l salva şi ştie „în cine, 
când voi porni de-acum înainte, o să plec”; ceea ce supravieţuieşte nu va fi „acest om”, Pavel, ci 
însuşi Mântuitorul. În termeni sufiţi, Sf. Pavel este ca „un om mort păşind”. 

Când prezenţa vizibilă a Mântuitorului s-a retras, El este reprezentat în noi ca Mijlocitor, 
„Duhul Adevărului”, Mângâietorul, Duhul Sfânt, pe Care-L va trimite Tatăl, în numele Meu, Acela 
vă va învăţa toate, vă va călăuzi la tot adevărul” (loan 14:17, 26; 16:13). În el nu putem vedea decât 
acel imanent Daimon de la Platon, „căruia nu-i pasă de altceva decât de adevăr” şi pe care 
Dumnezeu ni l-a dăruit fiecăruia „pentru a trăi alături de el şi în el; Ingenium-ul Sfântului Augustin, 
Synteresis-ul scolastic, Amor-ul lui Dante şi Luciditatea sau Conştiinţa noastră, în cel mai înalt sens 
(nu doar etic). 

„A sa e lumea, iar el e Lumea-însăşi, al cărei Sine, Atot-ziditorul, Atot-făptuitorul, care 
sălăşluieşte în acest agregat trupesc abisal, a fost găsit şi este trezit. Stăpân a ceea ce a fost şi ce va 
fi. Pribegii, dorindu-l numai pentru Lumea lor, abandonează această lume” (Brhadaranyaka 
Upanișad) - „Aş cădea în Nimicire şi Moarte Nesfârşită, ca nu cumva cea de pe urmă Judecată Ne- 
nimicit să mă găsească, iar eu să fiu prins şi dat în mâinile propriului meu Sine” spune William 
Blake. 

Numai când vom recunoaşte cu adevărat că Hristos, nu „eu”, reprezintă Sinele nostru 
adevărat (genomul străin din noi) şi singurul făptuitor din fiecare fiinţă vie, putem să înţelegem 
cuvintele: „Flămând am fost . . . însetat am fost. . . întrucât aţi făcut unuia dintr-aceşti frați ai Mei, 
prea mici. Mie Mi-aţi făcut” (Matei 25:35). Din acest punct de vedere, Meister Eckhart vorbeşte 
despre omul ce se cunoaşte pe sine însuşi ca şi cum „te-ai vedea pe tine însuţi în toţi şi pe toţi în tine 
însuţi” (Evans ed., II, 132), la fel cum Bhagavad Gita vorbeşte de omul unificat care „vede pe 
Supremul Stăpân Divin sălăşluind la fel pretutindeni. Sinele în toate fiinţele şi toate fiinţele în 
Sinele său”. 

Dacă nu ar conta faptul că ceea ce le facem „celorlalți” facem Sinelui nostru care este şi 
Sinele lor, nu ar exista nici un fundament metafizic pentru orice demers faţă de „ceilalți”. Porunca 
de a ne „urî” rudele (Luca 14:26) trebuie înţeleasă din acelaşi punct de vedere: „ceilalți? nu sunt 
obiective ale iubirii mai importante decât sunt „eu”; nu ca pe rudele sau ca pe vecinii „noştri” 
trebuie să îi iubim, ci ca pe Sinele nostru; aşa cum Dumnezeu numai pe Sine se iubeşte în noi, la fel 
şi noi, unul faţă de celălalt, va trebui să îl iubim pe Dumnezeu. 

Până în momentul în care ne „dăm duhul” - Duhul Sfânt viaţa noastră depinde de acest Duh 
imanent al Adevărului, Divinul Eros. „Duhul este cel care dă viaţă; trupul nu foloseşte la nimic” 
(loan 6:63). „Puterea sufletului, prin Spirit închisă în sămânță, croieşte trupul”. Acesta este 
„Semănătorul [ieşit] să semene.. . unele seminţe au căzut lângă drum . . . altele au căzut pe pământ 
bun. . . țarina este lumea” (Matei 13:3-9, 38). Şi nu este acest Eros Divin, „cunoscătorul câmpului”, 
Fiul Risipitor ce „mort era şi a înviat, pierdut era şi s-a aflat” -mort atât timp cât a uitat şi „venindu- 
şi în sine” a înviat (Luca 15:11 şi urm.). 

S-a spus, „Voi zilnic îl crucificaţi” (cf. Evr. 6:6), şi cu siguranţă aşa face orice om care este 
convins că „eu sunt” sau „eu fac”, împărțind, prin urmare, acest Unu, prin conceptualizare, într-o 
multitudine de fiinţe independente şi posibile. Din toate concluziile ce se pot trage din doctrina 
Unicului şi Singurului Transmigrant, cea mai pătrunzătoare este aceea că, atât timp cât Acesta este 
pasărea prinsă în plasă, Berbecul prins în tufiş, Victima sacrificială şi Mântuitorul nostru, nu ne 
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poate salva, dacă noi, prin sacrificiul şi negarea de sine, nu îl salvăm la rândul nostru. 
x 
Din notele de la pg. 103 şi următoarele ale cărții ”Nimicirea de sine” mai aflăm: 

— Sufletul este vizitiul tuturor lucrurilor. „Frâiele” sau ”razele” reprezintă puterile intelective 
prin care sunt conduse puterile cabaline ale simţurilor. „Energiile Zeului sunt, într-un fel, 
razele Sale” (cf. Hermes), şi „Frâiele” Sale sunt (razele Sale)”. „În teoria prezenţei prin 
energii, sufletele sunt înfăţişate ca raze” (Plotin). Aceasta este „doctrina vie ce îi atribuie lui 
Dumnezeu totalitatea energiilor”, ce trebuie să fie deosebită de „doctrina găurită şi deşirată 
ce reprezintă conştientul aflat la lucru al propriei minţi a omului” (Philo. 

— Despre „Sinele elementelor” ca „agent” al Omului Lăuntric se spune: „într-adevăr orb este 
cel ce vede numai sinele activ” (Bhagavat Gita), pe când „cu adevărat vede, cel ce pe 
Supremul Stăpân Divin îl vede sălăşluind la fel în toate fiinţele, nepieritor când acestea pier. 
Sinele Suprem, deşi sălăşluieşte în corp, nu acţionează şi nici nu este contaminat de acţiune” 
(Bhagavad Gita). 

— Trupul este domeniul sau grădina, sau platforma Sinelui nevăzut, necorporal şi impasibil. 
Uneori este de regulă folosit în legătură cu „montarea” vehiculului psiho-fizic pe Spirit 
(atman). 

— Nu „sufletul individual”, cum au înţeles Deussen şi Hume, ce nu este "Stăpân” ci mai 
degrabă o alcătuire de Sufluri sau existenţe ce sunt supuse Marii Fiinţe sau Marelui Suflu 
din care îşi au originea şi la care se întorc. Ar fi contradictoriu să descrii sufletul individual 
compus, supus persuasiunii, ca pe o putere suverană. "Stăpânul Suflurilor” care este 
"Conducătorul Suflurilor şi al trupului” este mai degrabă Fiinţa şi Suflul, este „Stăpân al 
tuturor”. "Stăpânul zeilor (puterile sufletului) care intră în pântece şi este "născut din nou” 
este diferit de sinele înrobit al elementelor care este o oaste de fiinţe. Stăpânul Suflurilor, 
„nici bărbat, nici femeie”, este Suflul descris în Aitareya Aranyaka în care toţi zeii (Sufluri 
sau puteri ale sufletului) sunt reuniți. 

—  Suflul ce escaladează vehiculul trupesc este de obicei identificat cu Soarele. Brahma. 
Atman, Vamadeva, Indra etc. Acest Stăpân al Suflurilor este de asemenea Persoana 
Lăuntrică ce rătăceşte din trup în trup fără să fie doborâtă de fructele acţiunilor care 
determină pântecele fiinţei sau ale nonfiinţei, în care numai sinele elementelor suferă 
(Maitri Upanişad). 

— Când, la moarte, Sinele îşi aminteşte de el însuşi, "noi” nu mai existăm; "noi care, în 
joncțiune cu trupurile noastre, suntem compuşi şi avem proprietăţi, nu vom mai exista, ci 
vom fi conduşi spre renaştere prin care, alipindu-ne lucrurilor imateriale, vom deveni 
necompuşi şi fără de proprietăţi” (Philo). 

— Atât timp cât genomul străin din noi rămâne un spectator sau, cu alte cuvinte, se bucură doar 
interesându-se de parfumul vieţii, Sinele conducător şi nemuritor al sinelui sau Sinele 
Lăuntric, continuă să fie imun şi nu înrobit. 

— Nicolaus Cusanus vorbeşte de „zidul Paradisului” ce îl ascunde pe Dumnezeu de vederea 
noastră, zid pe care îl consideră a fi construit din „coincidenţa contrariilor”, având o poartă 
ce este păzită „de cel mai înalt spirit al raţiunii, care blochează calea până în momentul când 
a fost depăşit”. 

—  Sinele este Tatăl Suflului şi consubstanţial lui, asemânându-se relației tată-fiu de la nivelul 
uman. În concordanță cu doctrina normală conform căreia tatăl însuşi renaşte în 
descendentul său putem spune că este o renaştere pe pământ. Astfel, caracterul este cel care 
renaşte; tatăl, când moare, pleacă în „celălalt sine” al său (clonă virus); şi ni se aduce aminte 
de atâtea ori că cei morţi au plecat „o dată pentru totdeauna”. Ereditatea vocaţională se află 
în strânsă legătură cu doctrina tradițională (fiindcă nu este numai una indiană) a renaşterii 
procreative. Tot la fel, in divinis Tatăl renaşte ca Fiu. 
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— Este adevărat ca noi suntem copiii Soarelui, în măsura în care viaţa noastră depinde de el, el 
fiind adevăratul nostru Tată (Jaiminiya Upanişad Brahmana), dar noi suntem în mod natural 
fii ai propriilor noştri taţi şi, până în momentul în care nu ne-am apropriat un al doilea sine 
sau Sine născut din sacrificiu (Jaiminiya Brahmana), nu devenim ”cu adevărat copiii 
nemuritori ai lui Prajapati” sau Însuşi acesta. 

— Trebuie să facem deosebire între transmigraţie şi reîncarnare, prima presupunând o tranziţie 
de la o stare a fiinţei la alta, ultima presupunând o transmitere sau o reînnoire a unei stări de 
fiinţă anterioare. 

— A.H. Gebhard-Lestrange afirmă că „transmigrarea sufletelor este în general eronat 
interpretată ca o trecere a unui suflet de la o persoană la alta. Ceea ce se întâmplă de fapt 
este că Sufletul-Dumnezeu individualizat se încarnează în repetate rânduri până când Acesta 
îşi atinge ţinta de a se încarna Căutător, ce va porni în Căutare şi eventual îşi va pierde 
individualitatea, devenind unul cu Sufletul-Dumnezeu eliberat”. 

— Doctrina Trupului Mistic al lui Hristos este reprezentată în buddhism prin doctrina 
referitoare la Buddha, Dhamma și Samgha. Natura buddha-ică se reintegrează în Samgha. În 
această comuniune mădularele separate sunt reunite, mădulare pe care Prajapati "nu le putea 
readuna” decât prin intermediul Sacrificiului, în care oficiantul (identificat cu jertfa) şi 
Sacrificiul sunt regeneraţi împreună. 


6. REAMINTIREA 

Sinele Providenţial (prajnatman) nu ne decretează „Soarta” în mod arbitrar, ci este martorul 
lucrării acesteia: Soarta noastră nu este decât extinderea temporală a actului său liber şi instantaneu 
de existenţă, cu alte cuvinte omul urmează inevitabil secvențele procesului metabolic al celulei. 

În măsura în care suntem capabili să ne identificăm cu Sinele Providenţial, ne ridicăm 
deasupra secvenţelor Soartei, devenind mai degrabă spectatorul decât victima acestora. Astfel, 
întreaga cunoaştere are loc prin participare, existând posibilitatea Eliberării de perechile de contrarii 
(generate de ADN). 

Calea noastră trece printr-un acum la care experienţa empirică nu poate ajunge defel, deşi 
existența Memoriei ne asigură că această Cale este deschisă Ştiutorilor Adevărului. Nu prin ceea ce 
ni se spune, ci prin Spiritul din interiorul nostru, cunoaştem şi înţelegem lucrul pe care cuvintele nu 
pot decât să ni-l comunice. 

„Sinele cunoaşte totul”, „această Mare Fiinţă este numai re-cunoaştere deplină” sau „pre- 
cunoaştere deplină”. Brahma, Sinele este „atot-inluitiv” fiindcă, după cum spune Sankara, este 
„Sinele a tot”. Acesta este, într-adevăr, „singurul văzător, auzitor, gânditor, cunoscător şi 
fructificator din noi” şi datorită omniprezenţei Sale atemporale, acesta trebuie să fie omniscient. 
Memoria este o participare a lucidităţii sale, acesta fiind cel care niciodată nu îşi „aminteşte” nimic, 
fiindcă nu uită niciodată. „Memoria”, aşa cum o spune Plotin, „este pentru cei ce au uitat”. 

Puterea-sufletului ce îşi aminteşte o constituie Mintea netulburată de activitatea puterilor 
percepţiei şi ale acţiunii. Cunoscătorul Sinelui, „cunoscând tot, devine tot”. Sankara consideră că 
ceea ce este „văzut şi nevăzut” ţine de „ceea ce a fost văzut în această naştere şi ceea ce a fost văzut 
în altă naştere”. Important este că nu prin gândire ne amintim, ci prin Memorie, fiindcă nu suntem 
lipsiţi de inteligenţă, chiar şi atunci când ceea ce a fost făcut cu mult timp în urmă a fost dat uitării. 

„Memoria se manifestă ca o stare de supra-cunoaştere şi ca lucru convenţional”, adică poate 
fi ori spontană, ori stimulată în mod artificial. Memoria se manifestă prin supra-cunoaştere, când cei 
asemenea lui Ananda sau asemenea „celor ce îşi amintesc naşterile” îşi aduc aminte de o naştere; ea 
se manifestă convenţional atunci când cei ce uită de obicei sunt constrânşi sau stimulaţi de o altă 
persoană (sau lucru) să îşi amintească - cum se întâmplă, de exemplu, când cineva recunoaşte o rudă 
după asemănare sau vitele după semnele făcute cu fierul roşu, când citeşte litere şi numere sau 
consultă o carte - sau intuitiv, când cineva îşi aduce aminte ceva ce a văzut sau a auzit deja (fără să i 
se „amintească” de aceasta). Memoria, în orice caz, este o putere latentă. 
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Astfel, ceea ce credem că „învățăm”, de fapt „amintin-du-ne”, sugerează faptul că direct, 
prin intuiţie, şi indirect, prin învăţare, aducem la suprafaţă sau, aşa cum o spun textele vechi, 
„smântânim” o preştiinţă înnăscută. 

În Digha-Nikaya ni se spune că zeii (viruşii) cad din cer (atacă celula) doar în momentul în 
care „îi lasă memoria şi au o memorie tulburată”. Cei a căror minte rămâne neprihănită şi nu uită 
sunt „neclintiţi, imuabili, eterni, de o natură ce nu cunoaşte schimbarea şi vor dăinui la nesfârşit”. 

Este evident că nu sinele estetic, exterior, ci o putere interioară şi imanentă, mai înaltă decât 
cea a simţurilor (genomul străin din noi), îşi aminteşte sau ştie dinainte, printr-o cunoaştere de 
„dinainte” ce este, raportând-o la toate căile cunoaşterii empirice, mai degrabă „superioară” decât 
„anterioară” unor evenimente viitoare. Cel care îşi aminteşte - sau mai degrabă este totdeauna 
conştient de toate lucrurile - trebuie să fie un principiu totdeauna prezent în toate lucrurile şi, prin 
urmare, el însuşi neafectat de durata în care aceste evenimente se succed. Suntem astfel reduşi la o 
Providenţă sau Sine sau Spirit Providenţial, ca sursă supremă din care se trage întreaga Memorie şi 
cu care trebuie să se identifice oricine accede la aceeaşi omniscienţă neîntreruptă. 

Izvorul Memoriei, acest Sine nemuritor, spiritual pre-ştiutor al tuturor fiinţelor, a cărui 
prezenţă este neîmpărțită în lucrurile împărțite este adevăratul nostru Sine, ce trebuie deosebit de 
Ego-ul contingent, un agregat (cu excepţia cazurilor de schizofrenie) aparent unanim al puterilor 
percepţiei şi acţiunii, ce nu sunt decât „numele acţiunilor Sale. Cu alte cuvinte, Principiul 
providenţial este Spiritul imanent, cunoscătorul câmpului, fără de care nici o naştere nu poate avea 
loc şi fără de care - ca unic văzător, auzitor, gânditor etc. din noi - nici experienţa şi nici memoria nu 
pot fi concepute. 

Genomul străin din noi ştie metoda clonării sale şi trebuie doar să şi-o reamintească: „Astfel, 
sufletului nemuritor şi necontenit creator de viață”, după ce a văzut cele de aici şi cele din lăcaşul 
lui Hades - toate lucrurile - nu-i scapă nimic pe care să nu-l fi învăţat. Şi nu-i nici o minune că are 
puterea de a-şi aduce aminte de virtute şi de atâtea altele, pe care le-a ştiut odată, mai înainte. 
întrucât natura este toată înrudită şi întrucât şi sufletul le-a învăţat pe toate, nimic nu-l opreşte ca, 
urmând făgaşul unei singure amintiri (metoda de clonare pe care oamenii o numesc ştiinţă), să le 
afle pe toate celelalte. Aceasta, când omul este îndrăzneț şi nu-şi curmă cercetarea. Căci faptul 
cercetării şi al învăţării nu-i, în definitiv, decât o amintire. 

Aceeaşi doctrină este discutată în Phaidos, unde „trebuie să fi învăţat cândva mai demult 
ceea ce ne reamintim acum. Or, acest lucru n-ar fi cu putință dacă nu admitem că, înainte de a ne 
naşte în această formă omenească, sufletul nostru a existat undeva în altă parte. Astfel că şi pe calea 
aceasta putem crede că sufletul este nepieritor”. 

Genomul străin din genomul nostru nu poate fi decât Daimonul imanent, „cetățeanul de 
rând, căruia nu-i pasă decât de adevăr”. Este „Sufletul sufletului” de care vorbeşte Philon; Sanctus 
Spiritus ce se deosebeşte de „sufletul” (muritor) din Evr. 4:12, şi „izvor a tot ce este adevărat, 
indiferent cine I-a rostit”, scolasticul Speculum Aeternum şi Synteresis, Amorul lui Dante şi propria 
noastră „conştiinţă” („luciditate”) în sensul originar şi deplin al cuvântului, şi Sinele Nemuritor, 
izvorul Memoriei, din Vedanta. 

În Talmud şi în Zohar aflăm că toate sufletele umane posedă o cunoaştere deplină a Torei, 
păstrându-şi cunoaşterea pe care o au până când ajung pe pământ şi se nasc. Manasseh ben Israel 
(secolul al XVII-lea) a văzut aici o asemănare cu doctrina platonică a Reamintirii, fiindcă trebuie să 
se înţeleagă că orice s-a învăţat după naştere nu constituie decât o recuperare a acestei cunoașteri; şi 
astfel Elimelech din Lizensk (secolul al XVIII-lea) spune: „Prin reînvăţarea de mai târziu a Torei de 
dragul ei, el (copilul) reuşeşte să surprindă adevărul aşa cum a fost sădit la început în el”. Presupusa 
eternitate a Torei „care a creat toate lumile şi mijloacele prin care aceste lumi sunt susţinute” este 
asemănătoare celei a Vedei, despre a cărei origine nu se poate spune nimic mai mult decât că 
„Domnul” (Isvara = Kyrios, Demiourgos), la începutul fiecărei lumi-eon, îşi „aminteşte” de ea şi o 
promulgă şi nu există nici un alt motiv pentru a presupune că aceasta a fost compusă după oricare 
alt standard. Din nou, doctrina Reamintirii este vizibilă şi la Meister Eckhart, care spune: „Dacă m- 
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aş fi cunoscut pe mine însumi cât de intim ar fi trebuit, aş avea cunoaşterea perfectă a tuturor 
făpturilor”, fiindcă „sufletul este în stare să cunoască toate lucrurile în cea mai înaltă putere a sa”, 
tot „aşa cum o oglindă limpede vede toate lucrurile într-o singură imagine”, şi astfel „până când 
sufletul nu cunoaşte tot ceea ce trebuie să fie cunoscut, el nu poate să treacă spre Binele 
Necunoscut . 
x 
Din notele de subsol de la pg. 138 şi următoarele ale cărții "Nimicirea de sine” mai aflăm: 

— Omul readunat şi regenerat este „cel care se înnoieşte, spre deplină cunoştinţă, după chipul 
Celui ce l-a zidit” (Col. 3:10). 

— În raport cu aceasta doctrină, Platon consideră a fi un lucru de la sine înţeles că funcţia 
operelor de artă este de a ne reaminti de realităţile eterne, în timp ce pentru cei ce nu aduc 
sacrificii, nu cunosc sau nu contemplă, „amintirea sălaşului ceresc al lui Brahma este 
împiedicată”. 

— „Filozofia îndeamnă sufletul să se reculeagă în Sine, să se concentreze şi să nu creadă 
nimănui, decât Sieşi, pentru ca, oricând va avea ceva de cercetat, el să fie singur, cu Sine; 
numai aşa sufletul poate înţelege ceva din realitatea în Sine a (tuturor) lucrurilor”. 

— Alfred Jeremias spune, că diferitele culturi ale omenirii nu sunt decât dialecte ale uneia şi 
aceleiaşi limbi spirituale. Conceptul unui unic "Zeu Superior” antedatează chiar și apariția 
animismului. 

— În toate tradiţiile se consideră că filozofia este atât un mod de viață, cât şi calea de evadare 
din roată (procesele celulare), moment când sufletul se întoarce de unde a venit (clona 
virusului). 


7. Shiva 

În cartea ” Myths of the Hindus & Buddhists” publicată în 1914 de Margaret E. Noble şi 
Ananda K. Coomaraswamy sunt prezentate, pe lângă cele două mari epopei Ramayana și 
Mahabharata, numeroase mituri legate de zeitățile hinduse Krishna, Buddha şi Shiva. Analizăm mai 
Jos doar mitul lui Shiva datorită legăturii pe care am descoperit-o cu zeițele destinului analizate de 
Ligia Hotin în cartea "Degetele ursitoarelor”. 


x x 


Supremaţia lui Shiva 

Această poveste este relatată de Brahma ca răspuns la o anchetă a zeilor şi rishilor: „În 
noaptea lui Brahma, când toate fiinţele şi toate lumile sunt împreună într-o linişte egală și 
inseparabilă, am văzut pe marele Narayana, sufletul universului, cu mii de ochi, atotştiutor, Fiinţă şi 
neființă deopotrivă, așezându-se pe apele fără formă, susținute de șarpele Infinit cu o mie de capete; 
şi eu, amăgit de farmecul său, am atins ființa eternă cu mâna mea și am întrebat: Cine ești tu ? 
Vorbeşte”. Apoi, "cel al ochilor de lotus”, s-a uitat la mine cu o privire somnoroasă, s-a ridicat, a 
zâmbit şi a spus: "Bine ai venit, copilul meu, strălucitor strămoș”. Dar m-am simţit jignit şi am 
spus: "Dumnezeule fără de păcat, oare un învăţător al unui elev, mă poate numi copil, eu care sunt 
cauza creaţiei şi a distrugerii, cadru al nenumăratelor lumi, sursa şi sufletul tuturor? de ce îmi spui 
astfel de cuvinte prosteşti ?”. Apoi Vishnu a răspuns: „Nu știi că eu sunt Narayana, creatorul, 
păzitorul şi distrugătorul lumilor, bărbatul etern, sursa nemuritoare și centrul universului? Căci ai 
fost născut din propriul meu corp nepieritor”. 

Acum a urmat o ceartă furioasă pe acea mare fără formă. Apoi, la sfârşitul disputelor, a 
apărut în față un impresionant proces strălucitor, un stâlp de foc, ca o sută de focuri consumatoare 
de univers, fără început, mijloc sau sfârşit, incomparabil, de nedescris. Divinul Vishnu, năucit de 
cele o mie de flăcări ale sale ca şi mine, mi-a spus mie: ” Să căutăm imediat sursa acestui foc. Voi 
cobori la bază; tu urcă cu toată puterea ta spre vârf”. Apoi a devenit un mistreţ, ca un munte de 
colier albastru, cu o lăţime de o mie de leghe, cu colţi albi ascuţiţi, cu botul lung, cu mormăituri 
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puternice, cu piciorul scurt, victorios, puternic, incomparabil - şi s-a cufundat în jos. Timp de o mie 
de ani, el a accelerat în jos, dar nu a găsit niciun fel de bază pentru lingam. Între timp eu am devenit 
o lebădă albă, cu ochi de foc, cu aripi de fiecare parte, rapidă ca gândul şi ca vântul; şi am urcat o 
mie de ani în sus, căutând să găsesc sfârşitul stâlpului, dar nu l-am găsit. Apoi m-am întors şi l-am 
întâlnit pe marele Vishnu, obosit şi uimit, pe drumul de întoarcere. 

Atunci Shiva a stat în fața noastră, iar noi, pe care magia lui ne înşelase, ne-am închinat față 
de el, în timp ce în fiecare se ridica sunetul articulat Om, clar și durabil. Narayana i-a spus: "Fericit 
sunt pentru că ai apărut pentru a pune capăt”. Apoi Shiva i-a răspuns lui Vishnu: „Eşti într-adevăr 
creatorul, păzitorul și distrugătorul lumilor; tu, copilul meu, păstrezi această lume atât în mișcare, 
cât şi inertă ca şi Rudra, care creează, menţine, distruge. Preţuiește acest Brahma, pentru că el se 
va naşte din tine într-o epocă care va urma. Apoi, mă veţi vedea din nou pe Mine”. Cu aceasta, 
Marele Dumnezeu a dispărut din cele trei lumi. 


Sakti 

Cu mult timp în urmă a existat un şef al zeilor pe nume Daksha. S-a căsătorit cu Prasuti, 
fiica lui Mann; ea i-a născut șaisprezece fiice, dintre care cea mai tânără, Sakti, a devenit soția lui 
Shiva. Acesta a fost un lucru neplăcut tatălui ei, deoarece el avea o ranchiună împotriva lui Shiva, 
nu numai pentru obiceiurile sale de necontestat, ci pentru că Shiva, cu ocazia unui festival la care 
fusese invitat, nu i-a adus omagiu lui Daksha. Din acest motiv, Daksha a pronunțat un blestem 
asupra lui Shiva, că nu ar trebui să primească nicio parte din ofrandele aduse zeilor. Cu toate 
acestea, un brahman al grupului lui Shiva a pronunţat blestemul contrar, conform căruia Daksha ar 
trebui să-şi piardă viața în plăceri materiale şi în ceremonii și să aibă o față ca o capră. 

Între timp, Sakti a crescut şi s-a îndrăgostit de Shiva, venerându-l în secret. Ajungând de 
vârsta căsătoriei, tatăl ei a organizat pentru ea o swayamvara sau o alegere proprie a soţului, la care 
a invitat zei şi prinți de departe și de aproape, cu excepția lui Shiva. Apoi Sakti a fost adusă în 
marea adunare, cu o coroană în mână. Dar Shiva nu se vedea nicăieri, printre zei sau oameni. Apoi, 
disperată, şi-a aruncat cununa în aer, chemând pe Shiva să primească ghirlanda; și iată că acesta a 
apărut în mijlocul curții cu coroana de gât. Daksha nu mai avea atunci altă opțiune decât să încheie 
căsătoria; iar Shiva a plecat cu Sakti la casa sa din Kailas. Acest Kailas era departe de Himalaya 
albă şi acolo Shiva locuia ca rege, venerat de zei și rishi. Cel mai des își va petrece timpul rătăcind 
pe dealuri ca un cerşetor, cu corpul pătat de cenuşă şi cu Sakti purtând haine zdrenţuite. Uneori, mai 
era văzut la incinerări, înconjurat de dansuri și participând la rituri oribile. 

Într-o zi, Daksha a făcut aranjamente pentru un mare sacrificiu de cai şi i-a invitat pe toţi zeii 
să vină şi să participe la ofrande, omiţând iar pe Shiva. Ofertele principale trebuiau făcute lui 
Vishnu. În acel moment, Sakti a observat plecarea zeilor, în timp ce aceştia au pornit să-l viziteze pe 
Daksha și, întorcându-se spre stăpânul ei, a întrebat: „Unde, stăpâne, sunt plecaţi zeii, cu Indra în 
fruntea lor ?” Atunci Mahadeva a răspuns: „Doamnă strălucitoare, bunul patriarh Daksha a 
pregătit un sacrificiu de cai şi acolo zeii se adună”. Ea l-a întrebat: „De ce nu te duci şi tu la 
această mare ceremonie ?” El a răspuns: „S-a răspândit printre zei ideea că nu ar trebui să particip 
la ofrandele care se fac la jertfe”. Atunci Sakti supărată a exclamat: „Cum se poate ca cel care 
locuieşte în fiecare fiinţă, cel care nu poate fi întrecut în putere și glorie, să fie exclus de la daruri ? 
Ce pocăință, ce dar să fac ca domnul meu, care depăşeşte orice gând, să primească o parte, o 
treime Sau jumătate, din daruri ?” 

Atunci Shiva i-a zâmbit lui Sakti, mulțumită de afecțiunea ei şi a spus: „Aceste jertfe sunt 
pentru mine de puţin timp, pentru că mie îmi sacrifică cel care cântă imnurile Samaveda; preoții 
mei sunt cei care oferă darul adevăratei înțelepciuni, unde nu este nevoie de niciun brahman 
oficiant; aceasta este ofranda mea”. Sakti a răspuns: ” Nu este bine să te scuzi în faţa femeilor. Cu 
toate acestea, ar trebui să-mi permiţi măcar mie să merg la casa tatălui meu cu această ocazie”. 

— Fără invitaţie ? a intrebat el. 
„O fiică nu are nevoie de nicio invitaţie la casa tatălui ei”, a răspuns ea. 
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— Aşa să fie, răspunse Shiva, dar să ştii că va fi rău din cauza asta, căci Daksha mă va insulta 
în prezenţa ta. 

Așa că Sakti s-a dus la casa tatălui ei, iar acolo a fost într-adevăr primită, dar fără cinste, 
pentru că a călărit pe taurul lui Shiva şi a purtat o rochie de cerşetor. Ea a protestat împotriva 
neglijenţei tatălui ei față de Shiva; dar Daksha a izbucnit în blesteme furioase și l-a luat în derâdere 
numindu-l „regele piticilor”, „cerşetorul”, „omul de cenușă”, ”yoghinul cu părul lung”. Sakti i-a 
răspuns tatălui ei; „Shiva este prietenul tuturor; nimeni în afară de tine nu vorbeşte rău despre el. 
Oricine spune asta ar trebui să-şi ia viața. Acest lucru îl voi face eu, pentru că mi-e ruşine să dețin 
acest trup asemenea cu al tău”. Apoi, Sakti a eliberat focul consumator interior şi a căzut moartă la 
picioarele lui Daksha. 


Furia lui Shiva 

Narada i-a adus vestea lui Shiva. A ars de mânie şi şi-a smuls din cap o şuviţă de păr, 
strălucind de energie și a aruncat-o la pământ. Din ea a izvorât teribilul demon Virabhadra; trupul 
său înalt atingea cerurile înalte, era întunecat ca norii, avea o mie de braţe, trei ochi aprinşi şi părul 
de foc; purta o ghirlandă de cranii și arme îngrozitoare. Acest demon s-a închinat la picioarele lui 
Shiva şi i-a cerut să-și spună dorinţa. El a răspuns: „Condu armata mea împotriva lui Daksha şi 
distruge-i sacrificiul; nu te teme de brahmani, pentru că tu eşti o parte din sinele meu”. Apoi 
această trimitere de groază a apărut cu taurul lui Shiva în mijlocul adunării lui Daksha ca o furtună 
de vânt. A spart vasele de sacrificiu, a poluat jertfele și a insultat preoții; în cele din urmă, 
Virabhadra a tăiat capul lui Daksha, a călcat-o pe Indra, a rupt toiagul lui Yama şi a împrăștiat zeii 
de fiecare parte; apoi s-a întors la Kailas. Acolo Shiva stătea nemișcat, cufundat în cel mai profundă 
meditaţie, uitând de ceea ce ceruse. 

Zeii învinşi l-au căutat pe Brahma şi i-au cerut sfatul. El, împreună cu Vishnu, se abţinuse de 
la participarea la festival, pentru că au prevăzut ce se va întâmpla. Acum Brahma i-a sfătuit pe zei să 
facă pace cu Shiva, care ar putea distruge universul după voia sa. Brahma însuşi a mers cu ei la 
Kailas. L-au găsit pe Shiva cufundat într-o meditaţie profundă în grădina kinnarelor, sub un mare 
copac pipal de o sută de leghe înălțime, ramurile sale întinzându-se patruzeci de leghe de ambele 
părți. Brahma l-a rugat să-l ierte pe Daksha şi să repare membrele rupte ale zeilor și rishilor, „pentru 
că”, a spus el, "jertfele sunt ale tale; primeşte-le şi permite ca sacrificiul să fie finalizat”. Apoi 
Shiva a răspuns: "Daksha este doar un copil; nu cred că este unul care nu a comis păcat. Cu toate 
acestea, capul i-a fost ars; îi voi da un cap de capră, iar membrele rupte vor fi întregite”. Apoi 
Brahma i-au mulțumit lui Shiva pentru blândeţea sa şi l-au invitat la sacrificiu. Acolo Daksha l-a 
privit cu venerație, ritul a fost îndeplinit în mod corespunzător și acolo a mai apărut şi Vishnu călare 
pe Garuda. El a vorbit cu Daksha, spunând: „Numai cei neînvăţaţi consideră că eu și Shiva suntem 
diferiți; el, eu şi Brahma suntem una, asumând nume diferite pentru crearea, conservarea şi 
distrugerea universului. Noi, ca Sinele triunitar, străbatem toate creaturile; prin urmare, înţelepții 
îi consideră pe toți ceilalți ca pe ei înşişi”. 

Apoi toţi zeii și rishii au salutat pe Shiva, Vishnu şi Brahma şi au plecat în locurile lor; dar 
Shiva s-a întors la Kailas şi a căzut încă o dată în meditaţia sa. 


Sugestii din mituri anterioare 

Urmele a ceva „încă mai vechi trebuie văzute în următorul act al acestei drame sacre, când 
Shiva, beat de durere, păşeşte în jurul pământului, distrugând totul, purtând pe spate forma lui Sati 
moartă. Pământul este uscat, plantele se ofilesc, recoltele eșuează. Toată natura se cutremură sub 
durerea Marelui Dumnezeu. Apoi Vishnu, pentru a salva omenirea, vine în spatele lui Shiva și, 
aruncându-şi discul de mai multe ori, taie corpul lui Sakti. Shiva, conştient de faptul că greutatea a 
dispărut, se retrage singur la Kailas pentru a se pierde încă o dată în meditaţia sa eternă. Corpul lui 
Sakti a fost transformat în cincizeci și două de fragmente şi oriunde un fragment atinge pământul 
este stabilit un altar de închinare și Shiva însuşi străluceşte în fața închinătorului ca gardian al acelui 
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loc. 

Cele cincizeci şi două de piese ale corpului lui Sakti ne aminteşte irezistibil de cele 
şaptezeci şi două de fragmente ale lui Osiris, care a fost căutat de Isis şi găsit în chiparosul de la 
Byblos. Se spune că cel mai vechi an avea două sezoane sau EREI iai de săptămâni. Astfel, 
corpul lui Osiris ar însemna probabil întregul an. 


O legendă a dansului lui Shiva 

A aflat Shiva că în pădurea Taragam locuiau zece mii de rishi eretici, care au învăţat că 
universul este etern, că sufletele nu au domn şi că numai realizarea lucrărilor este suficientă pentru 
realizarea mântuirii. Shiva hotărî să-i înveţe adevărul. I-a cerut lui Vishnu să-l însoţească sub forma 
unei femei frumoase, iar cei doi au intrat în pădurea sălbatică, Shiva deghizat într-un yoghin 
rătăcitor, iar Vishnu ca soție. Imediat toate soțiile rishilor au fost pătrunse de un dor violent pentru 
yoghin; rhișii înşişi erau la fel de îndrăgostiți de soția aparentă a yoghinului. La scurt timp, tot 
schitul a fost într-un zbucium; dar pustnicii au început să bănuiască că lucrurile nu erau chiar ceea 
ce păreau; s-au adunat împreună şi au făcut farmece, destul de ineficiente, asupra vizitatorilor. Apoi 
au pregătit un foc de sacrificiu şi au evocat un tigru teribil care s-a repezit asupra lui Shiva pentru 
a-l devora. Acesta a zâmbit doar și, ridicându-l cu blândeţe, i-a dezlipit pielea cu degetul mic şi l-a 
înfăşurat ca un şal de mătase. Apoi rishii a produs un şarpe oribil; dar Shiva l-a agăţat la gât ca o 
ghirlandă. Apoi a apărut un pitic negru malign, cu un baston grozav; dar Shiva şi-a apăsat piciorul 
pe spatele acestuia și a început să danseze, cu piciorul încă apăsând pe pitic. Pustnicii obosiţi, 
depăşiţi de propriile eforturi, şi acum şi de splendoarea şi rapiditatea dansului şi de viziunea 
cerurilor în deschidere, zeii adunându-se pentru a-l privi pe dansator, s-au aruncat în fața gloriosului 
zeu şi au devenit devoţii săi. 

Acum Parvati, încarnarea lui Sakti, a coborât pe taurul alb, iar Shiva a plecat cu ea la Kailas. 
Vishnu a rămas astfel singur cu însoțitorul său, şarpele Ati-Sheshan, Ananta, Infinitul, care se 
odihnește pe oceanul de lapte în noaptea lui Brahma. Fiecare a fost uimit de frumuseţea dansului lui 
Shiva, iar Ati-Sheshan tânjea în mod special să revadă viziunea. Vishnu a eliberat şarpele din slujba 
sa, punându-l pe fiul său să-i ia locul; el l-a sfătuit pe răposatul său servitor că pentru a obține 
favoarea lui Shiva trebuie să ducă o viață de asceză. Așadar, şarpele, cu cele o mie de capete şi 
bijuterii, a plecat în regiunile nordice pentru a-și lăsa deoparte gloria seculară şi a deveni cel mai 
mic dintre adepţii lui Shiva. După un timp, Shiva, asumând forma lui Brahma călărind pe lebădă, a 
apărut pentru a testa sinceritatea devotului; el a subliniat că Șarpele deja a îndurat suficient pentru a 
merita deliciile paradisului şi a unui loc înalt în Rai şi i-a oferit binecuvântarea. Dar șarpele a 
răspuns: „Nu doresc nici un cer separat, nici daruri miraculoase; vreau doar să văd pentru 
totdeauna dansul mistic al Domnului tuturor”. Brahma s-a certat degeaba cu el; şarpele va rămâne 
aşa cum este, dacă va fi nevoie până la moarte și pe parcursul altor vieţi, până când va obţine 
viziunea binecuvântată. Shiva şi-a asumat apoi propria formă şi apropiindu-se de marele șarpe i-a 
atins capul. 

Apoi a procedat ca un guru pământesc. I-a explicat că Universul se naşte din Maya (iluzia), 
pentru a fi scena a nenumărate încarnări şi a acţiunilor atât bune, cât şi rele. Universul are pentru 
cauza sa materială pe Shakti din Shiva - adică Parvati — iar pe Shiva însuşi ca instrument. Shiva are 
două corpuri, unul cu părți şi vizibil, celălalt fără părți, invizibil şi transcendental. Dincolo de 
acestea se află din nou propria sa formă esenţială de lumină și splendoare. El este sufletul tuturor, 





„Între timp”, a spus Shiva, „îţi vei lăsa forma de şarpe și, născut din părinți muritori, 
vei merge la Tillai, unde vei găsi o dumbravă, unde este un lingam, primul dintre toate lingam-uri, 
îngrijit de robul meu Picioare de Tigru. Locuiește cu el în schitul pe care l-a făcut şi va veni un 
moment în care dansul îţi va fi dezvăluit”. 
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Rezumând, putem spune despre zeul Shiva următoarele: 

Shiva, cu aspectul de androgin (corpul jumătate de femeie jumătate de bărbat), s-a 
manifestat sub forma Ardhnarishvara (cel a cărui jumătate este Zeița Parvati - însăşi). Aparţinând 
trinității divine Trimurti, Shiva este zeul distrugerii, în timp ce Brahma este creatorul, iar Vishnu 
păstrătorul şi conservatorul. Chiar dacă reprezintă distrugerea, Shiva este văzut ca o forță pozitivă a 
Universului, deoarece distrugerea este, în hinduism, urmarea firească a creaţiei. 

Filosoful Adi Sankara interpretează numele lui Shiva, ca înseamnând "Cel care purifică pe 
oricine îi rosteşte numele" sau "Cel pur”. 

Shiva, considerat sursa oricărei activități era Prințul suprem al dansului. El dansa fără 
încetare, dansul lui simbolizând forţa creatoare a naturii. Cele 108 stiluri inventate de Shiva s-au 
transmis până la învățatul BHARATA, autorul celebrului tratat (6.000 de versuri) despre dans, 
poezie şi teatru. Dansul este viaţa însăşi (Havelock Ellis). 

Acest zeu era necunoscut nominal în Vede decât ca Rudra și amintit cu numele de Shiva doar 
în Ramayana. 

Shiva este întâlnit în două tipuri de ipostaze: 

— masculine: Rudra, ca distrugător al universului, fiind energia cosmică negativă 
— feminine, ca ipostaze sau soții ale lui Shiva şi care stau întotdeauna în stânga zeului: 

— Sakti, zeiţa vieţii şi morții (care s-a sinucis pentru el, aruncându-se în focul sacrificial), 

— Parvati (aspectul blând a lui Sakti), fiica munţilor Himalaya, care pentru a avea un fiu 
cu Shiva, a mers în munţi și s-a angrenat în fapasuri (transpiraţii) şi austerități grele; a 
renunțat la frumuseţe, văzând că oricum nu i-a folosit pentru a-l atrage pe Shiva, la 
bijuterii, la hrană şi apă, a devenit o pustnică, cu părul nepieptănat și rochie din scoarță 
de copac, petrecându-şi viața în meditaţie asupra lui Shiva. A facut practic acelaşi lucru 
ca şi Shiva, ajungând la un nivel spiritual care a făcut să i se ducă faima şi mai mult, a 
realizat cine este - încarnarea marii zeițe Mahadevi - şi care este destinul ei: acela de a fi 
soţia lui Shiva. Când ea a realizat cine este, şi când Shiva a făcut acelaşi lucru, 
recunoscând-o, s-au căsătorit. Caracteristicile lui Parvati au evoluat fuzionând pe rând 
în Uma, Haimavati şi Ambika, într-un aspect, şi apoi în Kali, Durga, Nirriti, mai feroce 
şi distructive, într-un alt aspect, 

— Uma, este o reîncarnare a lui Sakti, care renaşte ca Parvati şi care a fost descurajată de 
mama ei de la austeritatea severă spunând u mă (,,oh, nu face”), 

— Kali (Cea Neagră), devoratoarea lumii, este Parvati transformată în Kali, la cererea lui 
Shiva, pentru a distruge un asura (demon) Daruk. Ea este văzută şi ca protectoare divină 
şi cea care dă moksha sau eliberarea. Kali este adesea portretizată în picioare sau 
dansând pe consortul ei, zeul hindus Shiva, care stă calm şi prosternat sub ea, 

— Durga (aspectul feroce a lui Sakti), cea inaccesibilă, zeița războiului şi a măcelului, 
ipostaza malefică a lui Parvati (înseamnând fort, cetate, loc care este greu de cucerit sau 
atins sau "cea care elimină suferinţa”). Avatarele sale sunt: Shailaputri, însemnând "Fiica 
munților, fiica Domnului Munţilor”, Brahmacharni (însemnând literar "cea care practică 
cu devoțiune castitatea şi asceza"), Chandraghanta, Kushmanda (însemnând "cea care 
cu pasiunea pentru viață a încălzit oul cosmic primoridal”), Skanda Mata (cu o mână îl 
susține pe Kartikeya, arhetip al "copilului divin”), Katyayani, Kaal Ratri sau Kalaratri 
(însemnând literar "capătul nopții”), Maha Gauri (Gauri cea Mare, însemnând "cea 
extrem de albă”) şi Siddhidatri. 


Shiva, reparatorul universului distrus, este o divinitate fecundatoare, având, în această 
ipostază a fecundării universului, ca simbol principal, organul falic (lingamul). 
Shiva are 1008 nume sau epitete, traducând diversele lui atribute. Printre cele mai 
importante fiind: 
Mahayogi - Marele ascet 
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Vibhava - Strălucitorul 

Lokadhatar - Ziditorul lumii 

Isha - Stăpânul 

Ugra - Preaputernicul 

Pasupati - Păstorul cel bun 

Pinakin - Cel înarmat cu trident 

Hara - Distrugătorul 

Kapalamalin - Purtătorul colierului de cranii 
Mrida - Milostivul 

Shambhu - Aducătorul de nisip 

Mayavin - "Magicianul" 

Nataraja - "Dansatorul divin" 
Dakshinamurti - "Învățătorul divin" 
Bikshatana - "Cel care trezeşte dragostea" 
Dhurjati - "Ascetul" 

Kamari - "Stăpânul Dorinţelor" 
Ardhanarishvara - "Androginul" 

Umapati- " Suveran al Iubirii" 

Virupaksha - "Stăpânul celui de-al treilea ochi" 


Printre atributele lui Shiva intră: 

— întreruperea ciclului de reîncarnări (samsara) - "Cine pune cu mâna sa o floare pe capul lui 
Shiva, rostind versul de 6 silabe, acela nu mai renaşte" (Panchatantra I, 168). Cele 6 silabe 
sunt "Om, namah Shivaya", adică "Om, închinare lui Shiva" ("om" este silaba sacră cu care 
începe invocarea oricărui zeu). 

— ocrotirea asceților şi deținerea puterii magice a meditației și căinței (în această ipostază este 
reprezentat adesea ca ascet gol, cu cenuşă pe trup şi cu un craniu în mână, în care adună 
milostenia oamenilor, purtarea craniului fiind osânda primită de zeu după ce a ucis un 
brahman). 


In călătoriile sale, Shiva se folosește ca vehicol de taurul său, Nandi. Există şi un mit în care 
Shiva rămâne fără domnie un milion de ani. 


Reprezentările plastice ale lui Shiva sunt diverse. Adesea este înfățişat cu 5 chipuri, cu părul 
vâlvoi adunat în creștet şi deasupra cu simbolul fluviului Gange. O altă reprezentare îl descrie ca 
având pielea neagră (ca şi Krishna) sau vânătă. Acesta este un rezultat al momentului în care în 
cadrul cosmogonic al agitării oceanului primordial, ieşise la iveală, printre comori, veninul 
kalakuta, pe care zeul l-a băut ca să scape universul de otrăvire, el doar învineţindu-se. O altă 
imagine răspândită este cea în care este așezat într-un cerc, mărginit de văpăi, având patru braţe şi 
două aripi de flăcări, în timp ce execută dansul fandavam (sau Nadanta) pe trupul unui demon 
(reprezentând ignoranţa), care simbolizează tripla cetate spaţială demonică Triptura. 


x x 


Vom reține din tot ce se spune despre zeul Shiva următoarele: 

— este un ascet ce-și petrece cea mai mare parte a timpului în ”contemplație” 

— lingamul este simbolul său cel mai cunoscut 

— dansul său este sursa oricărei activități 

— aparține trinității divine Trimurti, în care Brahma este creatorul, Vishnu păstrătorul şi 
conservatorul, iar Shiva este zeul distrugerii, funcții deținute și de cele trei Moire sau 
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a. Shiva, ascet ca virusul 
Este cunoscut faptul că endosporul, dezvoltat într-o singură celulă, cu un genom din 50 de 

gene (cât literele alfabetului hindus), este folosit de unele bacterii pentru protecție în cazul 
condițiilor nefavorabile de viață. El nu prezintă un metabolism detectabil şi poate supravieţui în 
condiţii fizice şi chimice extreme. Odată intrat în această stare latentă (criptobioză), poate continua 
să trăiască timp de milioane de ani, putând să reziste chiar şi expunerii la vidul şi radiația din spaţiu. 
Repus în condiţii favorabile de mediu, el germinează, şi, prin altă succesiune evenimente, dă naștere 
unei celule vegetative noi, identică cu cea din care s-a format. Se pare că din acest endospor a 
rezultat virusul, operație descrisă în Mahabharata astfel: 

” În numele puterii ce-avem noi, ce ştim legea, 

Cu jurăminte aspre veghind-o neclintiţi, 

Să iasă-n lume-alt Indra de zeci de ori mai tare, 

Și mai Slăvit ca Indra acesta, îngâmfatul ! 

Cutezător ca gândul ce fulgeră și pururi 

Menit să-şi schimbe singur puterile şi chipul. 

Să fie un alt Indra, dar dintre zburătoare 

Născut, cu-nfăţișare de pasăre semeaţă”. 


De atunci urmă un şir lung de asceţi care prin post şi rugăciune deveniră tot mai mici: 
"Născut fusese dreptul ascet, cu trup uriaş, 
Dar cum trăise numai în post şi rugăciune, 
Scăzuse mult și nu mai era ca la-nceput. 
De-aceea-l şi numiră, se vede Djaratcaru”. 


Singura speranță de supravieţuire a strămoșilor lui Djaratcaru rămânând un "fir de iarbă”, 
simbol al genomului de tip ARN. 
"Stăm agățaţi de iarbă, nevinovaţi — şi firul 
E slab, căci slab e neamul ce ni se istoveşte. 
Un şobolan îl roade, hrănindu-se cu el - 
Așa se stinge neamul și, ros de timp dispare”. 


La rugămintea strămoşilor, Djartcaru se hătărăşte să-şi găsească o soţie (o celulă): 
"Sunt hotărât îndată să vă-mplinesc dorinţa 
Și să-mi găsesc soție, spre mântuirea voastră. 


Atâta doar că mie mi-ar trebui o fată 
Pe care de pomană s-o iau, căci n-am avere 
De vreme ce-mi duc traiul în post şi-n pocăință”. 


Cu ea va avea un urmaș cu calități deosebite: 
"Sămânța mea pe care o porți în tine creşte, 
Mereu mai strălucită cu sufletul, cu mintea, 
Ca flacăra, ca zeii cei veşnici, o să vină 
Pe lume, el, spre buna vestire-a tuturor. 
El, învăţat de seamă, va fi şi mare meşter 
În sfinte legi şi-n stihuri va fi neîntrecut. 
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El e acela care — i-a spus la despărțire - 
Va împlini cuvântul lui Brahma-ziditorul !”. 


De acum Celula va avea rolul să cloneze virusul: 
"Tu din pruncie, luat-ai 
Pe totdeauna chipul de om, pe care-l porți. 
Şi-n căsnicie, rostul era să zămisleşti 
Un fiu ce-n toată lumea să n-aibă-asemănare. 


El Este !” 


Ca şi Djaratcaru, zeul Shiva își petrece cea mai mare parte a timpului în meditaţie, ce-l ține 
departe de influențele simţurilor, adică de ADN, întrerupând-o doar pentru anumite activități legate 
de replicare, aşa cum este şi luarea de soție a lui Sakti. 


b. Shiva-lingam ca virusul 

Virusul nu dispune de un sistem propriu de replicare, dar intrat în celulă devine sursă a 
producerii a numeroase componente virale ce se vor asambla în numeroase clone ale acestuia. Acest 
proces este simbolizat perfect de ”lingam”. Lingam-ul reprezintă virusul cu al său genom 
monocatenar, iar Yoni reprezintă celula cu al ei genom dublu catenar. Colaborarea lor, simbolizată 
de actul sexual, constă în fabricarea componentelor virale şi asamblarea de viruși. Shiva va distruge 
celula prin liză (Ragnarokul celtic), la terminarea operațiunii de replicare, odată cu epuizarea 
resurselor celulei. 










Shiva 


(distrugătorul) Involution (Samhara) 


Lingam 
Yoni (Sakti) 


Vishnu 
(păstrătorul) 


Existence (Sthiti) 


Brahma __ 


(creatorul) Evolution (Srishti) 


Mulţi cred că Linga înseamnă organ de reproducere masculin, iar Shiva Lingam este Falus, 
simbolul puterii generative în natură. Dar aceasta este o presupunere greşită. În fapt SiSna este 
cuvântul sanscrit corect pentru falus masculin și nu Lingam. De-a lungul multor ani, ignoranţa și 
interpretările greşite i-au făcut pe mulți să creadă că Lingam înseamnă falus. 

În sanscrită, Linga înseamnă „semn”, adică un simbol, care indică o deducție. Astfel, Shiva 
Lingam este un semn care amintește de Domnul atotputernic. Shiva Lingam-urile originale erau 
Salagramas, o formă de ou, reprezentând forma sistemului solar şi, de asemenea, galaxia. Linga 
este lipsit de miros, culoare şi gust. 
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Acest Linga în formă de ou reprezintă „Brahmanda”, oul cosmic (complexul virus-celulă). 
Linga semnifică faptul că creația este efectuată prin unirea lui „Purusha” (virusul) cu „Prakriti” 
(celula), puterile masculine şi feminine ale Naturii. Siva Purana descrie formarea Lingamului ca un 
stâlp de lumină căruia vârful şi baza nu i-au fost niciodată găsite (deoarece procesul de clonare 
virală este ciclic). 
Shiva Lingam are trei părți: 
— cea mai mică este numită „Brahma-Pitha” care creează universul, 
— cea din mijloc este „Vishnu-Pitha” care păstrează creația 
— cea mai de sus, „Siva-Pitha” care distruge sau absoarbe totul înapoi în sine. 


Tamas Guna - Shiva re> i — Shiva Bhaga 


Rajas Guna - Vishnu 
— Vishnu Bhaga 





Saitwa Guna - Brahma f e 
l 1 Brahma Bhaga 
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Intervenția virusului în celulă ce duce la crearea complexului virus-celulă este Brahma, 
clonarea componentelor virale este Vishnu, iar asamblarea clonelor de virus şi distrugerea celulei 
este Shiva. 


c. Dansul lui Shiva, simbol al procesului de replicare virală 

Cele două forme ale dansului lui Shiva sunt Lasya (forma blândă a dansului), asociată cu 
crearea lumii şi Tandava (forma viguroasă a dansului), asociată cu distrugerea viziunilor obositoare 
asupra lumii. În esență, Lasya şi Tandava sunt doar două aspecte ale naturii lui Shiva, căci el 
distruge pentru a crea, dărâmând pentru a construi din nou. Dansează într-un arc de flăcări circular 
sau închis ciclic (prabha mandala), care reprezintă simbolic focul cosmic care în cosmologia 
hindusă creează totul şi consumă totul, în existenţa ciclică sau ciclul vieţii. Focul reprezintă, de 
asemenea, relele, pericolele, căldura, lumina şi bucuriile vieţii de zi cu zi. Arcul de foc iese din două 
makara (fiare de apă mitice) la fiecare capăt. Picioarele lui sunt îndoite, ceea ce sugerează un dans 
energic. Părul său lung, încâlcit, este liber și zboară în fire subțiri în timpul dansului, răspândite într- 
un evantai în spatele capului său, din cauza sălbăticiei şi extazului dansului. Pe partea dreaptă, 
înconjurat de unul dintre firele zburătoare ale părului lângă frunte, este de obicei râul Gange 
personificat ca o zeiţă din mitologia hindusă, unde un râu puternic este creativ, iar un râu calm este 
regenerativ. 

Coafura sa este adesea adesea completată cu un craniu uman (simbol al mortalităţii), o 
semilună şi o floare identificată ca cea a plantei enteogene Datura metel. Figurile cu patru braţe 
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sunt cele mai tipice, dar formele cu opt sau zece brațe se găsesc în diverse locuri şi perioade, în 
peşterile Badami şi Ankor Wat. 





Mâna dreaptă sus, într-un gest specific de mână (mudra) numit damaru-hasta în sanscrită, 
ține un tambur mic în formă de clepsidră. Simbolizează ritmul şi timpul. Mâna stângă sus îl conține 
pe Agni, zeul focului, care semnifică forţe de creaţie şi distrugere. Conceptele opuse arată natura 
vieții. O cobra se desfăşoară din antebraţul inferior drept, în timp ce palma lui arată Abhaya mudra 
(adică neînfricare în sanscrită), sugerând să nu se teamă de răul din apropiere, precum şi de răul şi 
ignoranta care îl înconjoară pe devot în timp ce el sau ea urmează dreptatea dharmei. Mâna stângă 
de jos este îndoită în jos de la încheietura mâinii cu palma îndreptată spre interior. Observăm, de 
asemenea, că acest braţ traversează pieptul lui Naţarăja, ascunzându-i inima. Reprezintă tirodhăna, 
care înseamnă „ascundere”. Faţa prezintă doi ochi plus un al treilea uşor deschis pe frunte, care 
simbolizează triunitatea în şaivism. Ochii reprezintă soarele, luna și al treilea a fost interpretat ca 
ochiul interior sau simbol al cunoașterii (jnana), îndemnând privitorul să caute înţelepciunea 
interioară, autorealizarea. Cei trei ochi simbolizează alternativ un echilibru al celor trei Gunas: 
Sattva, Rajas şi Tamas. Piticul asupra căruia dansează Nataraja este demonul Apasmara purusha 
(Muyalaka, așa cum este cunoscut în Tamil) şi care simbolizează răul demonic şi ignoranța asupra 
cărora dansul sacru al Shiva dă victorie. Chipul ușor zâmbitor al lui Shiva reprezintă calmul său, în 
ciuda faptului că a fost scufundat în forţele contrastante ale universului şi dansul său energic. 

% 

O semnificație esențială a dansului lui Shiva la Tillai, denumirea tradițională a 
Chidambaram, poate fi explicată astfel: 

— imaginea jocului său ritmic sau muzical, reprezentat de cadrul circular sau eliptic care-l 
înconjoară pe Shiva, este totalitatea mişcărilor efectuate de genomul viral pentru a se replica 
şi asambla într-un nou virus. 

— scopul dansului său este de a elibera sufletele tuturor oamenilor (genomurile străine) de laţul 
iluziei (metabolismul celulei). 

— locul dansului, Chidambaram, care este descris ca centrul universului, este de fapt în inima 
celulei, şi mai precis în Genomul străin inserat în ADN. 

— Numeroasele braţe ale lui Shiva simbolizează şi totalitatea corpurilor prin care 
transmigrează fragmentele genomului străin până la adunarea lor, activarea genomului şi 
asamblarea unui virus. 


Ca dansator pe pământ, cel mai cumplit şi mai necurat dintre locuri, Genomul străin este în 
esență un demon, este şi „Teribilul” şi „Distrugătorul”. Este şarpele crescut la sân, ale cărui fapte 
sunt arse şi distruse, în afară de el, de dansator. 


d. Trimurti şi Ursitoarele 
Ursitoarele sunt trei femei considerate a fi spirite ce pot fi auzite, dar nu văzute. In mitologia 
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greacă erau denumite Moire. Se spune că în a treia noapte de viaţă a copilului nou-născut, nașa 
invită ursitoarele și face o masă cu prăjituri, bomboane, vin, apă, flori şi tot ceea ce crede că le-ar 
putea plăcea acestora. Ele apar noaptea, la poarta casei în care dorm mama şi cu fiul, şi prezic 
destinul copilului. În următoarea dimineaţă, nașa întreabă mama despre visul său şi îi zice dacă au 
venit ursitoarele, şi ceea ce au prezis. 
După unele credinţe, Ursitoarele se numesc: 

—  Ursitoarea - cea mai mare dintre ele, este cea care ţine fusul şi furca, 

— Soarta - este cea care-i prezice destinul pruncului, torcând firul vieţii, şi 

— Moartea, este cea care-i curmă firul vieţii în această lume. 
Uneori se spune că acest fir le este dat Ursitoarelor de către Dumnezeu, iar acestea trebuie să îl pună 
pe pământ, aşezând pe el toate întâmplările pe care le va avea omul de-a lungul vieţii, de la care 
acesta nu se va putea abate cu niciun chip. 





Moirele sau Ursitoarele din mitologia greacă erau fiice ale lui Zeus şi ale zeiţei Themis, 
care controlau destinul tuturor oamenilor, din momentul naşterii și până la moarte. Numele lor 
erau : Clothos („torcătoare”), Lachesis (,„repartizatoare”) şi Atropos (,„,curmătoare”, o metaforă a 
morții). 





Chiar dacă zeii erau consideraţi nemuritori, până şi puternica Hera avea motive să se teamă 
de puterea Ursitoarelor, deşi relația lui Zeus cu ele este o chestiune de dezbatere: unele surse spun 
că le poate comanda (ca Zeus Moiragetes „liderul soartelor”), în timp ce altele sugerează că Moirele 
dictează. 

În vechime erau descrise ca nişte babe urâte, reci şi neiertătoare. Nimic nu putea schimba 
destinul, iar când Atropos a tăiat firul vieţii regelui Admetus, din Thesalia, zeul Apollo, care îi 
fusese păstor în timpul izgonirii din Olimp, s-a rugat să îi redea viaţa. Moirele nu puteau să 
modifice firul destinului, dar au promis că regele va trăi numai dacă altcineva îi va lua locul în 
tărâmul lui Hades. Soţia lui Admetus, Alcestis s-a oferit să ia locul soţului său, dar Heracle prezent 
ca oaspete în casa regelui, reuşeşte să o salveze şi să reunească familia regelui Admetus. 

Conceptul unui principiu universal al triunităţii a existat şi în alte culturi, cum ar fi: 

—  Hecate-triformis din Mesopotamia, unde zeiţa apare sub forma a trei semiluni, 
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— Sinn, zeul babilonian al Lunii, sau "Omul din Lună”, care trăieşte, suferă şi moare, dar 
revine, renăscând odată cu Luna Nouă. Zeița Lunii care l-a înlocuit este reprezentată prin 
Trei Fecioare Sfinte, 





— Cele trei fiice ale lui Allah, din islam, păstrează numele antice ale celor trei aspecte ale zeiței 
arabe ale Lunii: Al-Ilat, Al-Uza şi Manat (soartă), 


A 





— Cele trei Marii: Fecioara Maria, Maria Magdalena și Maria Egipteanca, din creştinism, apar 
împreună în catedrala Chartres. 





— Cele trei Norne din mitologia nordică, foarte puternice şi foarte frumoase, trăiau în 
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misterioasa fântână a destinului — Urd. Locaţia ei era chiar între rădăcinile gigantului copac 
Yggdrasill (Arborele Lumii). Acesta forma o coloana ce unea cele trei lumi. 








In Republica Platon, cei trei Moire cântă la unison cu muzica Sirenelor. Lachesis cântă 
lucrurile care au fost, Clotho lucrurile care sunt şi Atropos lucrurile care urmează să fie. 





Ligia Hotin face, în cartea ”Degetele ursitoarelor”, o frumoasă analiză a legăturii posibile 
între hexagramele chinezeşti, telomeri și legenda Ursitoarelor. 

Telomerul reprezintă o regiune de ADN repetitiv situat la capătul fiecărui cromozom liniar a 
majorităţii organismelor eucariote şi a unor procariote. 
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La vertebrate, inclusiv omul, secvența repetată este TTAGGG. Se presupune că la naştere 
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telomerii au cca. 8000 de perechi de astfel de baze şi se pierd cam 100 de perechi la fiecare ciclu 
celular şi că există cca. 125 de cicluri. S-a constatat că numărul de perechi de baze care se pierd la 
fiecare ciclu este invariabil un număr întreg, ceea ce, în cazul acestor cifre, ar da că numărul de 
secvenţe care se repetă ar fi 16,66 (adică 100:6) ceea ce ar fi imposibil deoarece bazele se pierd în 
integralitatea lor şi nu pe fragmente. 

Ligia Hotin constată că secvenţa repetată care se pierde la fiecare ciclu celular este de fapt o 
”hexagramă” pe o catenă (TTAGGG) și o alta pe cealaltă catenă (AATCCC). Însă grupurile de 3 
baze într-o genă reprezintă codoni care codifică aminoacizi în crearea unei noi proteine. 

În cazul nostru avem 7 codoni şi 3 aminoacizii eliminaţi la fiecare ciclu celular care sunt: 

„ restul fiind codoni Stop. Metionina este codonul de Start, 
Triptofanul este implicat în producerea a doi neurotransmițători esențiali în coordonarea ciclului 
circadian (serotonina = hormonul fericirii şi melatonina = hormonul tinereții), iar Acidul glutamic 
este implicat în programarea morţii celulei numită Apoptoză. Ordinea corectă este: metionină, 
glutamat, triptofan şi codonul Stop, caz în care energia vitală dată de yin-ul şi yang-ul bazelor este 
în echilibru (adică 12), echilibru realizat în telomeri. Hexagramele 63 şi 64 corespund terminațiilor 
CCC (prolina) şi GGG (glicina). 

Dacă la fiecare replicare a ADN-ului se pierd nu 16 ci 18 secvenţe ale catenelor telomerilor, 
câte 9 pe fiecare catenă, adică 108 perechi de baze (câte bile au mătăniuile), iar fiecare secvență de 
baze este compusă energetic din 24 de elemente yin/yang, în cadrul unui ciclu celular se pierd 432 
de elemente de energie vitală. De reținut că numărul 432 este exprimat în unităţi de timp în diferite 
ordine de mărime şi este întâlnit în ziua lui Brahma egală cu 4,32 miliarde de ani umani, generat în 
cicluri de 10 (după relaţia 4, 3, 2, 1) echivalente cu numărul regilor sumerieni antediluvieni sau cu 
numărul patriarhilor biblici, dar şi în durata perioadei Kali Yuga egală cu 432.000 de ani umani. 

Dacă se consideră că numărul de cicluri celulare ar fi 120 şi nu 125 cât consideră empiric 
ştiinţa, numărul de perechi de baze devine 12960 iar numărul de baze pierdute este 25.920, adică 
numărul anilor necesari trecerii Pământului prin toate zodiile, numărul mediu de respiraţii sau de 
clipiri într-o zi, sau timpul în care moare organismul uman. 

Dacă se adună anii trăiţi de fiecare patriarh biblic până la naşterea primului fiu, exprimaţi în 
sistemul sumerian în care 100 de ani sunt de fapt 60, se obține 1296. 



































Adam 138 
Set 123 
Enos 114 
Cainan 102 
Maleleil 99 
Jared 96 
Enoh 99 
Matusalem 112 
Lameh 113 
Noe 300 
TOTAL 1296 














Observând că există o corelație strânsă între numerele cronologiei hinduse și bazele ADN- 
ului, se poate accepta că şi numărul de baze existent la naşterea copilului trebuie să fie corelat cu un 
număr din cronologia hindusă şi că în loc de aproximarea de 8.000 de baze oferită de ştiinţă, cifra 
exactă trebuie să fie 7.776, iar numărul total de unități energetice aflate la baza naşterii telomerilor 
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este 31.104. 

Telomerii primesc informaţii grație acțiunii corelate a celor trei aminoacizi formați la nivelul 
glandei pineale, transpuse în generarea secvențelor telomerice, acţiune descrisă de mitul 
Ursitoarelor. Admiţând că ADN-ul are 3,1104 miliarde de trepte, număr prezent în calendarul 
hindus, din care pierde 25.920 de baze pe ciclu, spiritul ar avea nevoie de mai multe reîncarnări 
pentru a atinge evoluţia maximă necesară încheierii unui ciclu, ceea ce-i va permite să nu se mai 
reîncarneze, devenind apt, de exemplu, pentru participarea la asamblarea unui virus. 

În final, Ligia Hotin sintetizează astfel analiza sa: 

— Fie că vorbim de o celulă, de un organ sau de întregul organism uman, fiecare dintre aceste 
entități, în mod individual sau luate împreună, evoluează strict în cicluri, exact ca în 
cronologia hindusă. 

— Ciclul, indiferent cărei entităţi i se asociază, are durata (de timp, sau energetică) identificat 
prin numărul 3,1104 şi diferențiat prin ordinul de mărime al acestuia. 

— La nivelul organismului uman însă, baza nu o mai spune anul de 360 zile, ci chiar unghiul 
dintre cele două nucleotide alăturate ale ADN-ului, adică 36 de grade. Ciclurile respectă 
regula celor 4 yugas. Aplicate punctului de plecare de 36 şi ținând cont de faptul că o tură 
completă permite dispunerea a 10 baze, totalul nu este altceva decât 12.000 de perioade. 

— Cele 10 perioade yuga pot fi asimilate celor 10 baze dintr-o tură ADN. În acest fel printr-o 
tură se parcurg cele 10 perioade. Cronologia nu spune că 1.000 de astfel de perioade 
înseamnă o zi a lui Brahma. 

— Dar tot 1.000 sunt și petalele ultimei chakre, adică ultima etapă spre Brahma. 

— La sfârşitul zilei lui Brahma este construit și lanțul ADN cu cele 3 miliarde de trepte, dar 
totodată şi organismul uman cu cele aproximativ 31 miliarde de celule care îl compun. 

— Toate informaţiile privind sănătatea şi viaţa noastră sunt încifrate la nivel celular prin 
acțiunea celor pe care tradiția populară le-a denumit Ursitoare. 


Informaţia conținută în ADN și împletită de ursitoare în cromozomi provine din trei surse: 

— Un fir este reprezentat de ADN-ul părinţilor; 

— Al doilea fir provine din ADN-IF, care este structura informațională generată de configurația 
Universului în momentul conceperii; 

— Cel de-al treilea fir are originea în câmpul morfic (noţiune lansată de Rupert Sheldrake), 
unde sunt înmagazinate stările anterioare ale respectivului corp. 


Atribuţiile celor trei ursitoare ar fi: 

— Una culege cele trei fire ale lui: din ADN-ul părinţilor, din ADN-IF şi din memoria morfică 

— Alta le împletește, întregindu-se configuraţia energetică vitală a fiecărei baze; Informaţiile 
sunt conţinute în aminoacizii implicați în formarea şi menţinerea în anumite limite a 
telomerilor. 

— A treia, posesoarea unui nume semnificativ, Curmătoarea, este cea care fixează limita 
fiecărui ciclu, ţinând cont de cele trei informaţii, stabilind astfel lungimea telomerilor. 
Cunoaştem că şablonul critic de nucleotide pentru construirea subunităților telomerice este 
conţinut de o moleculă de ARN din componenţa relomerazei. Prin acţiunea ei, telomeraza 
adaugă baze la secvențele telomerice în limita impusă de molecula de ARN, ce poate fi 
asimilată cu personajul mitologic Hermes, denumit şi mesagerul zeilor, în sensul că fixează 
în celule datele algoritmului divin. Totodată, el era considerat „călăuza umbrelor celor morţi 
către meleagurile Infernului”. 

— Nu toate celulele sau organele se află pe acelaşi nivel al ciclului. Starea actuală depinde de 
stările anterioare la momentul morţii, de informaţia trimisă în ADN-IF, din existenţele 
anterioare, de stările părinților. Acel organ sau acea structură, care este cel mai apropiat din 
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punct de vedere al evoluției lui de limita superioară, este şi cel (cea) care va constitui 
punctul în care acționează moartea. Şi de la acel nivel în sus începe evoluția până la limita 
superioară de 3.11. 

— Nivelul de 3.11 se aplică atât elementelor măsurabile, cât şi valorilor energiei vitale. 

Secvenţele telomerice se generează prin acţiunea cumulată a trei aminoacizi, fiecare având 
un rol determinant în înscrierea programului, 
Dintre ei, numai metionina este echilibrată din punctul de vedere al energiei vitale, având 
câte trei elemente yin şi yang. Triptofanul este codificat de un codan, format chimic din 
două baze cu o structură energetică instabilă de două cu patru elemente de yin şi trei yang. 
Stabilizarea lui la o structură de trei elemente yin şi trei elemente yang se face în permanenţă 
prin acţiunea asociată energetic a unui codon stop. 

—  Glutamatul este cel responsabil cu transmiterea informaţiei şi supus în permanenţă unei 
operaţiuni de stabilizare energetică. Coordonatele vieţii sunt înscrise de ursitoare în ADN-ul 
fiinţei care se naşte, prin intermediul celor trei aminoacizi şi se depozitează în glanda 
pineală. 

—  Secvenţele telomerilor se pierd în momentul în care ating punctul de echilibru al energiei 
vitale, starea lor la acel moment transmiţându-se în câmpul morfic. 

— Creierul este cel în care se depozitează toate informaţiile privind viaţa (de fapt, în glanda 
pineală). Când a venit termenul sorocit de Curmătoare, mesajul se transmite, într-un fel sau 
altul, organului la care se înregistrează moartea efectivă. Starea fiecărui individ ajuns în 
pragul morţii se transmite apoi ADN-IF-ului, poate prin somatide, prin lumina degajată, prin 
biofotoni. Poate aşa se explică de ce, cu ocazia îmbălsămării, se păstrau în canope? inima, 
ficatul, intestinele şi nu se păstra creierul. Ba, mai mult, creierul era chiar primul care se 
extrăgea din corpul celui decedat. Deci se păstrau doar organele din celulele cărora se putea 
naşte o nouă viaţă — care au celule stem, ştiut fiind faptul că acestea ca şi celulele sexuale 
sunt capabile să se dividă la nesfârşit. 

— Creierul nu conţine celule care să asigure transmiterea informaţiei într-un ciclu ulterior. 
Creierul este locul în care este înregistrat programul individual, care se rulează o singură 
dată! Este programul care conţine informaţia imprimată de ursitoare. Fiecare viață din 
procesul reîncarnărilor are propriul său program biologic!!! De aceea egiptenii nu păstrau 
creierul. El avea o durată determinată de funcționare pe durata vieţii individului. Următoarea 
existenţă, aflată sub informaţia ursitoarelor, deja se desfăşoară sub un alt algoritm! 

— într-un termen deocamdată nedeterminat cu exactitate de la moartea fizică a unui om se 
produce şi moartea informaţională. Mai bine zis, se termină de transmis către ADN-IF starea 
informaţională la momentul morţii, ceva ca o radiografie, mult mai complexă însă. Dacă ne 
întoarcem din nou la tradiții, la religie, putem asimila acest termen celor 40 de zile, la 
sfârşitul cărora are loc înălțarea, adică încorporarea informaţiei în memoria universală. 
Telomeraza adaugă baze la secvenţe şi face acest lucru până la limita impusă de ciclul de 
evoluţie în care se află celula respectivă. Telomeraza doar adaugă baze, dar nu modifică 
durata vieţii; 

—  Telomeraza acţionează nu numai în sensul adăugării, ci şi în cel al reparării anumitor 
secvenţe. Indiferent însă de funcţia pe care o îndeplineşte, ea nu modifică durata vieţii. 

—  Telomeraza acţionează asupra telomerilor, dar centrul de comandă este în glanda pineală. 
Triptofanul şi serotonina sunt formaţi în ritmul hotărât de informaţia din glanda pineală. 
Celulele ştiu când este momentul morţii lor tot prin informaţia primită de acolo. 

—  Duratele de viaţă ale fiecărei existenţe sunt astfel determinate încât celulele să ajungă la 
parametrii inițiali, fiind astfel capabile să reia ciclul într-o altă formă. ŞI, ţinând cont de 





Vas funerar care avea modelat pe capac un cap de om sau de animal şi în care se puneau măruntaiele 
morților. 
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faptul că acest fenomen pare a fi universal valabil, având loc în orice formă de manifestare a 
naturii, nefiind specific doar regnului uman, întreaga natură trebuie să fie în stare să reia 
ciclul, în toate formele ei de manifestare. 

— Până la acel nivel de împlinire se desfăşoară ciclurile intermediare. 

— Doar la împlinirea limitei de 3.11 se produce moartea spiritului. 

— Limita de 3.11 se atinge într-un număr nedeterminat de cicluri (de vieți). 

— Durata vieţii prezente nu poate fi schimbată, dar a celei/celor viitoare poate fi influenţată de 
noi, prin parcursul pe care îl dăm vieţii prezente, oprind ciclul reîncarnărilor ceea ce solicita 
şi Budha. 

— Unul dintre degetele ursitoarelor care vor acţiona în existenţele viitoare îşi primeşte 
informaţia din viaţa noastră prezentă, noi, la nivel conştient sau nu, fiind cei care transmitem 
această informaţie. 

— Dumnezeu ne-a hărăzit destinul, dar ne-a lăsat libertatea de a alege calea pe care mergem. 


Poporul român (așa cum descrie loan Marchiş în cartea ” Nodul sacru”) a transpus acţiunea 
Ursitoarelor şi deci a virusului în furca și fusul de tors şi în Nodul sacru de la capătul fusului de 
tors. Pe furca de tors se pot identifica două simboluri: 4 ramuri de cromozomi cu telomerii aferenți 
şi flori ale Copacului vieții. 





Flori ale vieţii Cromozomi 


Telomeri 





Pe tija fusului, se poate identifica ARN-ul viral ce, prin procesul rotitor de replicare, pune în 
acțiune cele şase elemente ale hexagramei chinezeşti simbolizată de nodul sacru. 


Nodul sacru 





Nodul sacru este format din șase elemente complementare ale secvenței repetitive din 
telomeri (în desen culori complementare), îmbinarea bucăților de lemn făcându-se fără alte 
accesorii (cuie) de lemn sau metal, aşa cum sunt îmbinate şi modulele virusului. 





Golul cubic format în interiorul nodului sacru conţine şapte bile ce prin rotirea fusului 
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produc Sunetul primordial: Aum. 

Meşterii maramureşeni mai reprezintă virusul şi prin toiagul cu pasăre și nod sacru, simbol 
întâlnit şi la zeiţa Hera pe tron, având în mână un toiag cu cuc (pasărea ce depune, singurul ou pe 
care îl are, în cuib străin). 
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Atunci când coada păsării este reprezentată ca o coadă de peşte se simbolizează virusul aflat 
în citoplasma celulei şi comportamentul lui până la terminarea clonării. 


8. CONCLUZII 

Marea greşeală a oamenilor este că nu creditează virusul cu Conştiinţă de sine şi cu 
Inteligență. 

Marea greşeală a Căutătorilor de spiritualitate este că au uitat că "Divinitatea îi alege” şi că 
orice Cale spirituală ar urma, nu vor obține nimic dacă la naştere nu au primit, prin Hazard, capătul 
LTR cu instrucțiunile de clonare al genomului străin, gata activat. 

Marea greşeală a noastră este să nu vedem că mediul din jurul nostru şi civilizația sunt 
modificate de acest genom străin din noi, pentru a nu ne lăsa să uităm sau să ne abatem de la sarcina 
noastră, cea de a clona acest genom. 

O mare greșeală este să ne lăsăm amăgiți de promisiunea de nemurire făcută de acest genom 
străin, uitând că şi ADN-ul este, în felul lui, nemuritor, aşa cum ni-l prezintă Richard Dawkins în 
cartea "Un râu izvorât din Eden” şi că dreptul la ”Liberul Arbitru” nu ni-l poate lua nimeni. Cei 
care aleg să fie cu ADN-ul să nu se aştepte la milă de la cei ce au ales să fie de partea ARN-ului. Un 
pact de neagresiune va fi întotdeauna încălcat de genomul străin care mereu va câştiga "jocul de 
şah” început în vremuri imemoriale, odată cu apariția vieții pe Pământ. 

Când Biblia ne spune despre Cain că la ucis fratele lui și Dumnezeu 1-a luat apărarea, este 
vorba de fapt despre "”Nimicirea de Sine” în care genomul monocatenar din noi ucide genomul 
dublu catenar devenind Dumnezeu. Cum să nu se apere Dumnezeu pe el însuşi ! 


în 


PP 


ADN-ul este ”răbojul” Luptei contrariilor de la Inceputul Lumii și până la Sfârşitul Lumii. 
Sfârşitul Lumii va coincide cu terminarea clonării virusurilor şi părăsirea celulei de către aceste 


OZN-uri ce vor duce în alt Sistem Solar "Sămânţa Omenirii” pentru un nou început. 
* 


I 





* * 
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SIMBOLISMUL LUNII ȘI VIRUSUL 





1. INTRODUCERE 


Există suficiente argumente în favoarea teoriei profesorului Máximo Sandin“ ce susţine că 
"genomul uman de tip dublu-catenar conține, în așa zisul “gunoi”, fragmentele unui genom viral 
de tip monocatenar capabil de reîntregire” şi activare’. Legenda "ierbii fiarelor”, a Păsării 
Phoenix, a lui Isis şi Osiris sunt exemplele cele mai la îndemână. 

Mary Esther Harding prezintă în cartea "Misterele femeii” suficiente exemple de simboluri şi 
ritualuri de inițiere în care să putem recunoaşte virusul nostru angrenat în munca de clonare, şi ca 
urmare cartea ei va sta la baza acestei analize. 

Noi considerăm că lumea noastră materială este modelată de procesele petrecute într-o 
celulă eucariotă. Când o astfel de celulă este cucerită de un retrovirus care şi-a inserat propriul 
genom în genomul acesteia, datorită creșterii activităţii celulei în vederea clonării componentelor 
virale, va creşte şi puterea de germinare în lumea materială. Apariția virusului în apropierea celulei 
ce va fi atacată a fost comparată cu satelitul Pământului, Luna, căreia i s-a atribuit o forță 
fertilizatoare fără de care animalele şi femeile nu ar putea procrea. 

S-a constatat că sunt triburi foarte rudimentare care nu acordă importanță Soarelui, în 
schimb venerează Luna ca pe o zeitate. Nigerienii cred că nu este nevoie de un soț pentru 
procreare, pentru că femeile pot să rămână însărcinate cu Luna care trimite Pasărea Lunii (genomul 
viral) ca să le aducă prunci femeilor care doresc copii. De aici şi mitul european al berzei. Se 
argumentează acest lucru prin faptul că menstruația începe la fiecare Lună Nouă. Luna în creştere 
reprezenta la toate popoarele așa zis primitive aspectul generativ al puterii cerești, care este de 
scurtă durată pentru că urmează o perioadă de descreştere, iar toate lucrările agricole trebuiau 
sincronizate cu schimbările Lunii. Semințele erau semănate în Primul Pătrar iar copacii tăiați şi 
grânele secerate când Luna era în descreştere. 





6 Máximo Sandin este doctor în ştiinţe biologice şi bio-antropologie şi a lucrat ca profesor de evoluție umană 
şi ecologie la Departamentul de Biologie al Universităţii Autonome din Madrid. A fost un pionier în lumea 
ştiinţifică, ca apărător al rolului fundamental al virusurilor în evoluţia vieţii şi detractor al teoriei evoluţiei lui 
Darwin şi a neo-darwiniștilor care domină predarea şi cercetarea în toate universităţile şi instituțiile ştiinţifice de 
prestigiu. Nefiind de acord cu politicile de predare şi pentru fricţiunile ideologice continue în cadrul universității și- 
a cerut pensionarea anticipată. În prezent trăiește retras din învățământ și din lumea publică, deși ocazional susține 
interviuri şi prelegeri. 

7 Cercetătorii britanici au făcut un experiment în care au pus lanţuri separate de ADN în apă şi au urmărit 
cum începeau să formeze aglomerări sferice de material genetic. O secvenţă lungă de 249 de baze chimice (numite 
nucleotide) a fost marcată cu vopsea fluorescentă pentru a fi urmărită cum se ataşează de alte fragmente de ADN din 
interiorul aglomerării. Rezultatele au fost uluitoare şi inexplicabile. Secţiunile de ADN care se potriveau exact s-au 
recunoscut reciproc chiar şi când erau separate în apă de distanţe care nu permiteau niciun fel de contact fizic. Și 
pentru că recunoaşterea este o trăsătură pe care o atribuim minţii, rezultă că există minte şi la această ordine de 
mărime. 

8 Epigenetica (expresie atribuită lui Conrad Waddinton (1905-1975), care în 1942 îl foloseşte pentru a 
denumi o ramură conceptuală a biologiei ce studia modul cum ar putea interacţiona genele cu mediul înconjurător 
pentru a crea un fenotip) ar putea da o explicaţie pentru modul cum un virus, dezmembrat până la cele mai mici 
componente, se poate, după regenerarea acestora, autoasambla. 
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NOTĂ: 


Soarele va lua locul Lunii abia după ce virusul va prelua conducerea celulei. 

În vol. 2 al *Dicţionarului de simboluri” a lui Jean Chevalier, la pg. 244, se spune despre 
Lună, următoarele: 

Simbolismul lunii derivă, pe de-o parte, din faptul ca luna este lipsită de lumină proprie şi 
nu este decât o reflectare a Soarelui, pe de alta, din aceea ca ea traversează diferite faze şi îşi 
schimbă forma. De aceea, ea simbolizează principiul feminin, precum şi periodicitatea şi 
reînnoirea. În această dublă calitate, luna este simbolul transformării şi al creşterii. Luna 
simbolizează şi timpul care trece, pe care-l măsoară prin fazele ei succesive şi regulate. 

(este virusul care intrat în citoplasmă se dezmembrează). Timp de trei nopți, în 
fiecare lună, ea e ca moartă, dispare. Apoi reapare şi sporeşte în strălucire (virusul se va clona şi 
va părăsi celula). La fel şi decedații, se presupune că obțin o nouă modalitate de existență. Luna 
este pentru oameni simbolul acestei treceri de la viaţă la moarte și de la moarte la viaţă. 

Luna, simbol al virusului, va fi asimilată cu apele primordiale de unde începe manifestarea. 
Este receptaculul germenilor renașterii ciclice, cupa care conţine băutura nemuririi: de aceea i se 
spune soma, la fel ca băutura. Ibn al-Farid o socoteşte cupa care conţine principiul yin al 
cunoaşterii, iar chinezii văd în ea iepurele pisând ingredientele care servesc la prepararea Elixirului 
vieţii; ei obţin astfel roua care are aceleaşi calități. 

Petele de pe Lună reprezintă un întreg bestiar”. În Guatemala și în Mexic, aceste pete 
reprezintă un iepure și uneori un câine. În Peru, un jaguar sau o vulpe. În folclorul european, petele 
desenează trăsăturile unui chip omenesc. La dogoni, vulpoiul palid Yurugu, stăpânul divinaţiei, 
singurul care cunoaşte primul cuvânt al lui Dumnezeu, care există în om (genomul virusului), 
simbolizează Luna. 

Luna înconjoară zodiacul în 28 de zile şi unii istorici socotesc că zodiacul lunar cu cele 28 
de case (puţin folosit acum în astrologia occidentală) este mai vechi decât zodiacul solar cu cele 12 
semne. 

Budiştii cred că Buddha (simbol al genomului viral în curs de clonare) a meditat 28 de zile 
sub smochin, adică o lună lunară, sau un ciclu perfect al lumii noastre sublunare, înainte de a atinge 
Nirvana şi de a ajunge la cunoaşterea deplină a misterelor lumii. Brahmanii propovăduiesc că pe 
deasupra stării umane sunt 28 de stări angelice sau paradisiace, ceea ce vrea să spună că influența 
lunii se exercită atât în planurile subtile, supraumane, cât şi asupra lumii fizice. Evreii stabilesc o 
relație între zodiac şi mâinile lui Adam Kadmon, omul universal, 28 fiind numărul cuvântului 
oHaLaL = viaţă, şi al falangelor celor două mâini. Mâna dreaptă, care binecuvântează, este în 
legătură cu luna ascendentă, iar mâna stângă, care aruncă blesteme, cu cele 14 zile ale lunii în 
descreştere. 

Luna sau Crepusculul, cel de-al 18-lea arcan major al Tarotului, ar exprima, potrivit 
anumitor interpreţi, împotmolirea spiritului în materie (inserarea genomului viral în genomul 
celular). Se observă asemănarea razelor Lunii cu învelişul virusului. 





9 Loc în care sunt închise animale sălbatice. 
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Într-un joc de Tarot franțuzesc de la începutul secolului al XVIII-lea, pomenit de Gerard von 
Rijbeck, luminează nu doi câini lătrători, ca în jocurile obişnuite, ci o vacă, o barză şi un miel, 
lucrul ce poate fi pus în paralel cu dătătoarea de genom viral (vaca), multiplicarea componentelor 
virale (barza) şi cu clona virusului (mielul). 

După Plutarh, Luna, este sălaşul de după moarte al oamenilor buni (locul de asamblare a 
virusului). Ei duc aici o viaţă care nu este nici dumnezeiască, nici preafericită, dar în care sunt 
scutiți de orice grijă până la a doua moarte a lor Căci omul trebuie să moara de două ori. Astfel, 
Luna este sălaşul oamenilor între pierderea trupului şi a doua lor moarte, ce va premerge noii lor 
naşteri. 


2. REPREZENTĂRI ALE ZEIŢEI LUNII 


În mitologie, zeitățile Lunii apar ca personificări. Aceste zeități pot avea o varietate de 
funcţii şi tradiţii în funcţie de cultură, dar ele sunt adesea înrudite. O anumită formă de închinare la 
Lună poate fi găsită în majoritatea religiilor antice. 

Ciclul lunar al Lunii, spre deosebire de ciclul anual al căii Soarelui, a fost implicit legat de 
ciclurile menstruale ale femeilor în multe culturi, așa cum reiese din legătura existentă între 
cuvintele pentru menstruație şi pentru Lună în multe limbi, deși această identificare nu este 
universală, lucru rezultat din faptul că nu toate zeitățile Lunii sunt femei. Multe mitologii 
binecunoscute prezintă zeități lunare feminine, precum zeița greacă Selene, zeița romană Luna și 
zeiţa chineză Change, şi zei lunari masculini cum ar fi Sin al mesopotamienilor, Mani al triburilor 
germanice, Tsukuyomi al japonezilor, Igaluk / Alignak al inuiţilor şi zeul hindus Chandra. Şi vechii 
egipteni aveau mulți zei masculi lunari, ca de exemplu, Ibis şi Khonsu din Teba. Thoth era, de 
asemenea, o zeitate lunară, dar caracterul său este considerabil mai complex decât Ibis şi Khonsu. 
Set apare în papirusul Cairo 86637 ca reprezentând Luna în Calendarul egiptean. Aceste culturi 
prezintă, de obicei, zeițe feminine ale soarelui. O excepţie este hinduismul în care divinitatea solară 
prezentă atât aspecte masculine, cât şi feminine (genomul retrovirusului este format din doi acizi 
ribonucleici din care unul poate fi masculin şi unul feminin). 

Zeitatea lunară proto-indo-europeană originală pare să fi fost masculină. Mai multe zeițe, 
precum Artemis sau Hecate, nu aveau inițial aspecte lunare şi le-au dobândit doar târziu în 
antichitate, datorită sincretismului cu Selene / Luna, zeitatea lunară de facto greco-romană. În 
tradițiile cu zei masculini, există puţine dovezi ale unui astfel de sincretism, deşi Hermes-ul grecesc 
a fost asimilat cu zeul lunar egiptean masculin Thoth. 

Este semnificativ faptul că multe religii şi societăți folosesc pentru cronologie Luna și nu 
Soarele. În hinduism cuvântul Chandra înseamnă „lună” şi are o semnificaţie religioasă în timpul 
multor festivaluri hinduse. Și vechile triburi germanice aveau un calendar lunar. 

Cele mai cunoscute zeități ale Lunii în Europa sunt: Artemis, Selene şi Hecate (în mitologia 
greacă), Bendis (în mitologia tracă), Diana şi Luna (în mitologia romană). 





Simbolurile şi formele care apar în visele oamenilor sunt frapant de asemănătoare cu 
desenele primitive ale zeiței Lunii, iar cel care le visează simte dorința de a le desena. Cea mai 
timpurie reprezentare a zeității Lunii — şi cea al cărui caracter universal este cel mai pronunţat — este 
un con sau un stâlp. 
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Capsida 


D (stâlp de piatră) 


Interesant că și capsida virusului are forma de con, stâlp sau munte, iar cele două bare 
verticale din desenul din stânga reprezintă cei doi acizi ribonucleici ce constituie genomul 
retrovirusului. Triunghiul reprezintă cele trei enzime: transcriptaza inversă, integraza şi proteaza, iar 
zidul reprezintă instrucțiunile de clonare (de construire a noului virus). 

Această piatră era sacră prin sursa ei, fiind cel mai adesea un meteorit, un obiect fabulos care 
căzuse din cer pe pământ (virus căzut în celulă). Şi culoarea pietrelor varia. Uneori erau albe, alteori 
negre, corespunzând aspectului luminos şi celui întunecat al zeiţei Lunii. La Paphos în Cipru, 
Baaleth sau Astarte era reprezentată printr-un con alb sau o piramidă albă. Un con asemănător o 
reprezenta pe Astarte la Byblos şi pe Artemis la Perga, în Pamphylia, în timp ce o rocă meteorică 
neagră era venerată ca reprezentând-o pe zeița Cibele la Pessinus, în Galatia. Conuri de gresie au 
fost descoperite pe povârnişurile Muntelui Sinai, ceea ce sugerează ca Marea Zeiţă a Lunii a fost 
venerată pe acest Munte al Lunii - în formă de con - înainte ca Moise să primească aici Tablele 
Legii. În Caldeea, Marea Zeiţă, Magna Dea, care era zeiță a Lunii, era venerată sub forma unei 
pietre negre sacre despre care se crede că ar fi aceeaşi piatră venerată astăzi la Mecca. 

Pe această piatră neagră se află un semn numit Impresia Afroditei. Forma grecească a 
numelui a ajuns cumva să fie asociată cu acest semn, o depresiune ovală care reprezintă „yoni”, 
adică organele genitale feminine. Este semnul lui Artemis în ipostaza de zeiţă a Iubirii Sexuale 
Libere şi arată clar că Piatra Neagră de la Mecca a aparţinut inițial Marii Mame. Piatra este 
acoperită cu un strat de paleţi negri de stuf numiţi „cămaşa Ka'abei” şi este slujită de bărbaţii care 
le-au înlocuit pe „preotesele antice”. Aceşti slujitori bărbați sunt numiţi Beny Shaybah, care 
înseamnă Fii Bătrânei. Bătrâna (virusul) este un titlu generic pentru Lună, astfel că bărbaţii care 
slujesc acum Piatra Neagră sunt descendenţii pe linie directă ai bătrânelor care îndeplineau aceeaşi 
funcţie în Antichitate. 

Piatra care reprezintă Luna nu apare mereu sub aceeaşi formă. Uneori este doar un grui 
rotunjit. Coloanele corespund simbolului feminin descoperit frecvent pe pietrele sacre ale Mamei 
Lună, un simbol al puterii generatoare a femeii şi al puterii pe care o are atracţia ei sexuală asupra 
bărbaţilor, cu o conotație uşor diferită faţă de cele ale cupei, potirului şi Graalului, care sunt 
simboluri pentru pântec şi care simbolizează mai curând calităţile materne ale femeii, decât atracția 
sexuală (atracția sexuală corespunde etapei de clonare a componentelor virale, iar aspectul maternal 
corespunde etapei de asamblare a virusului). Reiese clar din aceste figuri de piatră că s-a încercat 
reprezentarea unei femei, a formei, a sexualităţii, a esenței ei feminine. 

Cu cât ne întoarcem în trecut, înspre originile şi înțelesurile zeiţei Lunii, cu atât ne apropiem 
de conceptul animalier. În trecutul foarte îndepărtat, Hecate a fost cândva Câinele cu trei capete al 
Lunii; Artemis era Urs; Isis era Hathor, Zeiţa-Vacă; Cibele era odinioară Leoaică sau zeiţa cu cap de 
leu. Ea stă pe un tron în formă de leu şi merge într-un car tras de lei; iar Atargatis, Regina Cerurilor, 
este reprezentată călare pe un leu şi având capul înconjurat de raze. 

Mai întâi zeiţa Lunii era un animal, apoi spiritul zeului este animal. Mai târziu, zeul sau zeiţa 
sunt însoţiţi de animale. Încă şi mai târziu, aceste animale însoţitoare au fost înlocuite de fiinţe 
omenești, care purtau măşti de animale, participau la dansuri ritualice şi erau strigate cu nume de 
animale. Ştim, de exemplu, că fetiţele ateniene deghizate în urşi dansau pentru Artemis din 
Brauronia, Zeiţa-Urs, în vreme ce Oamenii-urs o însoțeau pe zeiţa celtică a Lunii, care apărea pe 
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vremuri sub formă de urs. 

Ursul reprezintă aspectul fioros şi teribil al zeiţei înseşi (a genomului viral), care nu doar 
creează viaţa, ci o şi distruge. Mai târziu, cele două aspecte ale zeiţei sunt diferențiate parțial şi 
separate, astfel că, în faimoasa sculptură „Afrodita îndoliată din Liban”, animalul - în cazul de faţă 
un mistreţ în loc de urs - îl ucide pe tânărul Adonis, în timp ce Afrodita e cufundată în cea mai 
profundă durere, însă mistrețul şi Afrodita sunt unul şi acelaşi lucru (genomul viral este fărâmiţat în 
interiorul ADN-ului). 

Animalele însoţitoare şi emblemele animaliere care o înconjoară pe zeiţă în sanctuarele ei 
permite înţelegerea acesteia în lumina trecutului ei. 

Semnificaţia acestei schimbări treptate este faptul că în vremurile foarte timpurii, înainte să 
fi progresat prea mult civilizația, instinctul feminin era perceput ca fiind complet animalic 
(locuitorii Terrei nu erau încă virusați şi comportamentul sexual se activa sezonier ca la animale). 
Pe atunci, ferocitatea mamei (a virusului) care îşi protejează odraslele (clone ale componentelor 
virale) şi voracitatea poftei pentru un mascul în timpul sezonului de împerechere erau cele mai 
evidente şi dominante caracteristici deopotrivă ale fiarelor şi femeilor. Pe măsură ce civilizaţia a 
avansat, femeile au început să dezvolte ceva mai apropiat de emoția pe care noi o numim iubire, iar 
zeiţa femeilor s-a ridicat treptat deasupra naturii ei animalice (plăcerea sexuală a crescut, actul 
sexual nu mai era sezonier şi a crescut şansele clonării mai multor componente virale). În acest 
moment, era reprezentată cu chip de femeie, dar ferocitatea instinctului ei feminin nu era înlăturat 
complet. Zeița călăreşte un leu (virusul devine stăpânul locuitorilor Terrei), dă naştere animalelor 
(modificate genetic), în timp ce ea însăşi transcende într-o oarecare măsură pasiunile aprige şi 
animalice pe care le reprezintă aceste însuşiri. 

Pe lângă con sau piatră, un alt simbol al Lunii, destul de des întâlnit, este copacul sau stâlpul 
de lemn. Copacul Sacru al Lunii apare de timpuriu în istoria omului şi este mereu reluat în arta 
religioasă. Apare frecvent în special în picturile asiriene. 


© ~% 


Copacul Lunii este reprezentat deseori păzit sau atacat de animale sau monştri. În imaginile 
asiriene şi feniciene, animalele sunt lei, inorogi, capre sau monştri înaripaţi. Ele îi corespund lui 
Typhon sau Seth din povestea egipteană şi Diavolului întunericului din miturile timpurii, care l-a 
atacat pe zeul Lunii şi l-a ucis (enzimele celulare dezmembrează virusul). Dar animalele din 
sanctuarul Lunii au şi o altă semnificaţie, pentru că zeul Lunii a fost ulterior înlocuit de o zeiţă a 
Lunii, mamă a tuturor fiinţelor vii, o reprezentare a naturii feminine fecunde. Această zeiță este, în 
general, reprezentată cu mai mulți sâni, nu doar în statuile arhaice, ci şi în cele de mai târziu, a căror 
frumuseţe şi rafinament denotă un artist foarte cultivat. Sânii ei reprezintă instinctul universal 
matern şi protector, sugerând totodată originea ei animală. În braţele ei şi pe toată roba cu care e 
îmbrăcată sunt adunate animale, odraslele ei. 
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Uneori, copacul sacru al Lunii este desenat ca un copac obişnuit sau ca o plantă, care susține 
Semiluna sau pe zeul Lunii pe ramurile sale. Alteori este stilizat într-o oarecare măsură. Poate 
apărea şi sub forma unui par retezat. Există cazuri când desenele pot fi atât de schimbate şi 
simplificate, încât copacul să semene cu nişte stâlpi de piatră. Imaginea copacului tăiat din mituri 
are legătură cu zeitățile Lunii. În unele culte ale Lunii, doborârea unui copac (dezmembrarea 
virusului) în cadrul ritualurilor a devenit o parte importantă a reconstituirii morţii sau patimilor unei 
divinităţi. Sarcofagul care conţinea trupul lui Osiris era închis în trunchiul unui copac ale cărui 
ramuri au fost retezate, ca să formeze copacul-acoperiş de la palatul regal. Diana, Marea Zeiţă, a 
fost adusă din Grecia în Italia într-un mănunchi de surcele. Şi, exemplul cel mai elocvent, la 
festivalul de doliu dedicat zeului Attis era doborât un pin, ramurile lui erau retezate, iar zeul mort 
era legat de trunchi. Acest ritual reconstituia castrarea şi moartea lui în faţa mamei, copacul fiind, 
aici ca şi în alte locuri, atât un simbol pentru mama care îşi îmbrățișează şi îşi cuprinde fiul, cât şi 
pentru fiu însuşi care este ucis şi castrat prin această îmbrăţişare (asamblarea crează un virus care nu 
se poate replica singur — fiind un fel de castrare). 

O temă similară găsim la copacul Wak-Wak din Persia, Arabia, Turcia şi India. E vorba 
despre un copac sacru, pe care erau legate trupurile neînsuflețite şi pe care erau amplasate capete de 
om, fiind un copac al vieţii şi al morţii. Cuvântul Wak-Wak seamănă cu wakan care, asemenea lui 
tabu, înseamnă „spiritual”, „consacrat” „minunat” şi este folosit şi în legătură cu femeile în timpul 
menstruației. 

Asherah, atât de des pomenit în Vechiul Testament, era un copac stilizat şi era tratat ca şi 
cum ar fi fost însăşi zeița Ashtarte. Profeţii au condamnat venerarea lui Asherah, a Lunii Noi şi a 
Sabatului cu ocazia căruia erau oficiate riturile. Aceste obiceiuri şi Poienile în care era pregătit 
Asherah alcătuiesc un ritual dedicat zeiţelor Lunii. Prin urmare, monoteismul evreilor a dus cea mai 
grea luptă împotriva Mamei Lună, care domnise în Sinai înainte de venirea lui Iehova (Mama Lună 
simbolizează etapa de înserare a genomului viral în ADN, Iehova simbolizează etapa de asamblare). 

Copacul Lunii este reprezentat deseori plin de rod sau de lumini, asemănător bradului nostru 
de Crăciun. Într-o imagine asiriană are chiar şi panglici, asemănător cu arborele de Armindeni. 

Uneori, copacul este reprezentat închis într-un fel de sanctuar sau înconjurat de o împletitură 
de lemn care formează o mică grădină (capsida). 





Zeul Sinn este întronat pe Lună, iar el şi tronul lui formează împreună rodul copacului. Acest 
rod este sursa izvorului de nemurire, de cunoaştere secretă şi de inspiraţie atât de prețuit de zei şi 
păzit cu atâta zel. Acest lucru se datorează faptului că virusul clonat este rodul genomului viral 
(copacul Lunii) şi sursă de nemurire, cunoscându-se durata mare de existenţă a virionului. 

De multe ori, Luna nu stă pe ramurile copacului, ci este ascunsă într-un loc tainic în altar, 
deoarece nici în celulă genomul viral nu este la vedere ci ascuns în așa zisul "gunoi” al ADN-ului 
celular. 
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Credinţa în puterile minunate ale copacului preced povestea din Geneză despre cei doi 
copaci „din mijlocul grădinii”. În grădina Edenului, rodul cunoaşterii şi rodul nemuririi creşteau în 
pomi separați, însă aceste daruri apar mult mai des ca fiind rodul aceluiaşi pom, cel care creşte „în 
centrul lumii de pe Pământ”, aşa cum spune un imn antic (din cauza faptului că genomul virusului 
este inserat în genomul celulei). 

Imnul oraşului Eridu, centrul unei civilizații antice, la marginea Golfului Persic, celebrează 
Copacul Lunii si rodul lui, şi ne spune că acest copac sacru este „casa măreţei mame care păşeşte pe 
cer”, adică Luna, iar în mijlocul ei este Tammuz, Cel Verde, fiul Mamei Lună, Ishtar, care este la 
rândul ei şi Luna Tânără, succesoare al zeului Sinn, reprezentat mai jos ca rodul divin al Copacului 
Sacru al Lunii. 





Imagini cu o cruce sau un par înfipte într-o semilună au fost găsite în unele biserici greceşti. 
Aceste simboluri sunt precreştine, iar crucea sau parul probabil genomul viral care a modificat 
genetic populaţia existentă pe Terra. 


LA 


Aspectul rapace al zeiţei Lunii (a genomului străin din noi) este reprezentat de leu sau 
panteră. Aspectul ei matern şi ocrotitor e reprezentat deseori de vacă, ale cărei coarne ne trimit la 
„Luna cu coarne” şi la alimentarea producţiei de clone ale elementelor virale. În forma ei umană, 
zeiţa e însoţită frecvent de o capră, o vacă sau un taur. Zeița Lunii apare deseori purtând o podoabă 
cu corniţe mici, reprezentare des întâlnită în arta babiloniană şi greacă. 


47 





Cele două vaci de mai sus simbolizează cele două catene ale ADN-ului dirijate de Lună 
(genomul viral) să-i producă componentele şi apoi clona (Copilul Taur) ce va produce alţi virioni. 


n Y 





Astfel, zeița Lunii este vaca cerească, iar odrasla ei, Luna Nouă, este Copilul Taur (clona 
virusului). Pasifae, Regina Minoică a Lunii, Cea Care Străluceşte pentru Toţi, era mama sfântului 
Copil Taur. Într-un imn latin medieval, Hristos este numit „Inorogul foarte sălbatic, pe care fecioara 
l-a prins şi l-a îmblânzit” (Hristos este o clonă a genomului viral, iar inorogul simbolizează puritatea 
acestui genom, iar cornul inorogului indică faptul că genomul este monocatenar). 

Copilul Taur, fiul Mamei Lună, este eroul care vine pe pământ şi le arată oamenilor calea 
spre mântuire. El se află între pământ şi Ceruri, pentru că este omul destinat morţii, dar este şi Fiul 
Fecioarei Lună, cel Etern şi Nenăscut. Are în el şi natură omenească, dar şi latură de zeu. Iniţiatul 
lui Osiris este învăţat un cuvânt pe care să-l folosească pentru a intra în lumea zeilor după ce urma 
să moară. Trebuia să se anunţe cu titlul de „Copil al Pământului şi al Cerului Înstelat” (al virusului). 

Hristos însuşi, în aspectul lui mitologic, este un astfel de fiu, inorogul sfânt îmblânzit de 
Fecioară, care s-a transformat în final în Mielul ce exprimă puritatea clonei virusului. 


Luna mai este reprezentată însoţită de creaturi înaripate sau de şarpe. Păsările, în special 
porumbiţele, apar în sanctuarul zeiţei Lunii, iar animalele care o însoțesc sunt şi ele deseori 
înaripate. 
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Coarnele Semilunii sunt şi ele înlocuite uneori de aripi, ca şi cum Luna ar zbura pe cer. O 
astfel de Lună înaripată, care îl reprezintă pe zeul Lunii, Sinn, se regăseşte în figura de mai jos. În 
această imagine, câteva şuvoaie de ploaie sau, mai degrabă, de nectar, băutura Lunii, numită şi 
soma (cele două catene ARN ale genomului retrovirusului), cad pe pământ, unde sunt strânse într- 
un vas, într-un potir (viitoarea clonă a virusului). 





Uneori, însăşi zeiţa Lunii are aripi. Pe o arcadă din Cypselus. Diana este reprezentată cu 
aripi. Şi Artemis are deseori aripi mari curbate sau este reprezentată ca având cap de pasăre. 
Turturelele şi porumbeii sunt păsări des întâlnite în sanctuarele Afroditei. În timpul potopului 
(dezmembrarea virusului la intrarea în în citoplasmă), zeiţa Ishtar a ales o turturică să-i fie mesager, 
detaliu care apare şi în versiunea evreiască a potopului, cea cu arca lui Noe. Turturica e trimisă să 
verifice dacă apele au început să scadă, ajunge într-un măslin şi aduce înapoi o frunză verde. În 
Grecia - şi poate şi în Mesopotamia şi Asiria - măslinul era un simbol pentru Copacul Lunii. 





Lumina strălucitoare a Lunii care aduce iluminare şi înţelepciune pe pământ (în vederea 
clonării virale) este personificată deseori şi simbolizată de o pasăre, în general o turturică. Sophia, 
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Sfânta înţelepciune a Gnosticilor, este, de fapt, lumina Mamei Cereşti şi este echivalentă 
Porumbelului Sfântului Duh. Pentru Gnostici, Sfântul Duh este feminin, ba chiar însăşi esenţa 
feminină, Erosul (care permite multiplicarea elementelor virale). Aceasta este cea mai recentă şi mai 
evoluată formă a zeiţei Lunii. Scrierile Sfinţilor Părinţi, ne induc ideea că simbolistica din cultele 
antice ale zeiţei Lunii s-a păstrat în formele receptate de noi prin învăţătura creştină. Aceste 
corespondențe sunt şi mai clare în scrierile Gnosticilor, decât în Creştinismul canonic, unde în mare 
parte au fost ascunse sau complet eliminate. Însă Porumbelul Sfânt care încă se găseşte în bisericile 
creştine şi este venerat în învățătura creştină ca Trimis al lui Dumnezeu (genomul virusului), 
Aducător de înţelepciune, a fost cunoscut din cele mai vechi timpuri ca mesager şi încarnare a 
Magnei Mater, a Celei Care Străluceşte pentru Toţi. 

Pe lângă animalele yin există şi șerpii, care au fost dintotdeauna asociaţi cu Luna. În primul 
rând, şarpelui i-a fost atribuită puterea de autoregenerare, autoreînnoire, graţie capacităţii lui de a-şi 
schimba sau înnoi pielea. Această putere era asemănată cu puterea Lunii, care se înnoieşte în fiecare 
lună, după aparenta ei moarte. Caracterul mereu schimbător şi mereu regenerator al Lunii şi al 
şarpelui au dat naştere unor credinţe care uneori atribuie nemurirea Lunii, alteori şarpelui. Miturile 
primitive antice povestesc şi ele că darul nemuririi era dat oamenilor fie de către Lună (virus), fie de 
către şarpe (genom viral monocatenar), iar în alte cazuri şarpele le arată oamenilor virtutea ascunsă 
în rodul Copacului Lunii sau în băutura soma, care poate fi preparată din el. 

Şerpii trăiesc în găuri negre şi intră în crăpăturile din pământ şi din pietre. Trăiesc într-o 
regiune subterană, care pentru antici era Lumea de-dincolo. Mişcările lor sunt tainice, misterioase, 
au sângele rece şi nu au sentimente umane. Din aceste motive, s-a crezut mereu despre ei că au 
legături cu Lumea-de-dincolo şi cu umbrele morţilor. În faza ei întunecată, şi Luna are de-a face cu 
lumea subterană şi cu puterile htonice, iar, în această etapă, divinitățile Lunii pot apărea sub formă 
de şerpi, ca de altfel toate zeitățile Lumii-de-dincolo. Hecate, de exemplu, zeița Lunii întunecate, 
avea o parte a trupului sub formă de şarpe sau era reprezentată cu şerpi în păr, iar despre Ishtar se 
credea că era acoperită cu solzi, ca un şarpe. 

Mai există un al treilea rol pe care I-a jucat şarpele în venerarea zeiţei Lunii, şi anume ca 
imagine a Falusului. Pallas sau Priap era venerat în templul zeiţei Vesta, unde era reprezentat uneori 
sub formă de şarpe, în timp ce zeul Pan apărea în templul Selenei, în aproape fiecare loc în care era 
venerată. Zeița Lunii era slujită de preotese, iar acelea care o păzeau erau în general fecioare, adesea 
hierodule sau prostituate sacre. Cum şarpele are legătură cu venerarea Zeiţei, nu ne miră faptul că 
acest animal este îngrijit de fecioare. Pe anumite bijuterii ale sectei ofite, Cibele, Marea Zeiţă a 
Lunii, îi oferă un potir unui şarpe, iar la Spireu, în sanctuarul lui Apollo - un zeu apărut mai târziu - 
era păstrat un şarpe sacru, poate o rămăşiţă a unui cult mai vechi pe care zeul olimpian I-a uzurpat. 
Acest şarpe era hrănit de o fecioară care, în mod simbolic, trebuia să fie dezbrăcată când oficia 
ceremonia. Marea Mamă a pământului, Demetra, era însoțită în templul ei de la Eleusis de un şarpe, 
Kyhreu, iar ritualul central al misteriilor eleusine în cinstea Marii Mame avea probabil la bază 
unirea cu un şarpe. 

Zeul Muntelui Sinai - care înseamnă Muntele Lunii - era slujit de credincioşi numiţi leviţi. 
Aceşti leviți purtau pe cap o podoabă în formă de semilună. Hommel susține că ”levi” care 
înseamnă „a împleti”, era folosit în inscripțiile minoice în legătură cu zeul Wadd, Zeul Iubirii şi al 
Lunii. 

În mituri şi în credinţele primitive, o imagine comună este aceea a şarpelui care stă de vorbă 
cu femeile, dar şi a femeilor care rămân însărcinate cu el. În unele locuri se crede că muşcătura 
şarpelui provoacă prima menstruaţie a fetelor şi că femeile au şanse mari să atragă „dragostea 
şarpelui” când sunt la menstruație. Din acest motiv, femeile anumitor triburi nu intră în tufişuri şi nu 
se duc la pârâu când sunt la menstruaţie de teamă că vor fi lăsate însărcinate de către un şarpe. 
Alteori, tocmai în acest scop, fac pelerinaje la pârâuri în care se crede că trăieşte un şarpe sacru. 
Şarpele din aceste credinţe este uneori înlocuit de un peşte, înconjurat de aceleaşi temeri şi tabuuri 
caracteristice relației cu şarpele. Zeița Lunii însăşi apare uneori pe jumătate peşte, formă sub care 
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poate fi considerată precursoarea sirenelor noastre. Ishtar, de exemplu, în chip de Derketo, era un fel 
de peşte leviatan. 





Era marele dragon balenă care provoca inundaţii catastrofale şi îşi jelea copiii transformați 
în peşti ai mării. Fiul regelui, care a căzut din barca lui Isis şi s-a înecat, era numit Pescarul, un titlu 
pe care creştinismul canonic, dar şi cel gnostic i l-au acordat lui Hristos, care transferând metafora, 
un lucru foarte comun în mitologie, este numit khthyos, Peştele. Un imn medieval îl numeşte 
„Peştişorul pe care Fecioara l-a prins în fântână” (în capsidă). Astfel, el este şi pescar, şi peşte, un 
rol dublu care are legătură cu funcţia eroică a zeului, îmbinând natura omenească şi divină, zeul 
poate să asimileze umanul în divin prin suferinţa sa. 


3. CICLURILE LUNII 


Fazele Lunii sunt diferitele forme în care apare Luna văzută de un observator de pe Pământ. 
Ele sunt date de poziţia Lunii în raport cu dreapta Pământ-Soare. Aceasta variază datorită mişcării 
de revoluţie a Lunii în jurul Pământului. Perioada de repetare a fazelor Lunii este numită Lună 
sinodică şi are o durată de aproximativ 29,5 zile. 





Deoarece Luna se învârteşte în jurul propriei axe în același ritm în care se învârteşte în jurul 
Pământului (cca. 4 săptămâni), ea ne arată mereu aceeași față: fața vizibilă a Lunii. Când Luna se 
află între Soare şi Pământ, noi nu o vedem. Aceasta este Luna Nouă. Peste cca 3 zile, ea apare seara 
la vest, sub forma unui corn subțire, luminos, care se mărește zi de zi. Interesant este că şi după ce 
virusul intră în celulă şi se dezmembrează o scurtă perioadă de timp genomul virusului nu se vede. 

La sfârşitul unei săptămâni, Luna a parcurs un sfert din orbita sa în jurul Pământului şi ne 
arată jumătate din faţa sa luminată, adică Primul Pătrar, vizibil seara. Ea apare apoi ovală, aşa zisa 
Lună cocoşată, ca după ce a parcurs jumătate din orbită să ajungă să ajungă rotundă, strălucitoare şi 
să lumineze întreaga noapte sub numele de Lună Plină. În continuare, fazele se desfăşoară invers, 
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Ultimul Pătrar fiind vizibil dimineața, ca în cele din urmă să dispară complet fiind Lună Nouă. 

Replicarea virusului cuprinde două etape: una de coborâre până la integrarea genomului 
viral în genomul celular și una de multiplicare a componentelor virale şi autoasamblare a unei clone 
de virus. 


? i Semilună Lună Lună Semilună 
Lună nouă în descreștere Ultimul pătrar în descreștere Lună plină în creştere Primul pătrar în creştere Lună nouă 


OK MIROR ON e 


~ Etapa de coborâre a virusului — "— Etapa de asamblare a virusului — 


În desenul de mai sus, reprezentarea fazelor Lunii este în oglindă datorită fenomenului de 
reflectare în oglindă la trecerea din a patra dimensiune, fenomen arătat de Charles Howard Hinton 
prin intermediul Teseractului. 

Virusologul Luis P. Villareal a demonstrat că placenta umană a fost creată de virus şi de 
aceea există o legătură specială între femeie şi Lună, simbol al virusului. Pentru bărbatul primitiv, 
ritmul ei lunar care corespunde ciclului Lunii a părut, prin grija virusului ce dirija prin transele 
oamenilor planul de clonare, rezultatul evident al unei legături misterioase dintre cele două. 

Unii indieni din America de Nord, cred că atunci când Luna este în descreștere aceasta se 
află sub influenţa unei ”boli” (dezmembrarea virusului), moment al menstruației Lunii şi a scurgerii 
din cer a "sângelui lunii” (a genomului viral). Menstruaţia la femei se consideră a fi cauzată de 
posedarea ei de către un Duh Rău (genomul viral). La multe popoare, femeile aflate la menstruaţie 
sunt ”tabu”, cuvânt ce are mai multe înţelesuri — necurat, dar şi sfânt, și trebuie să se izoleze într-o 
cameră întunecată, fără uşi, fără ferestre, sau li se construiește la marginea satului un cort special 
numit "casa menstruației”, lucru ce simbolizează intrarea genomului viral în nucleu și inserarea în 
genomul celular. 

Zilele pe care le petreceau în singurătate, în „casa menstruală” - ținând post sau urmând alte 
ritualuri purificatoare - ar putea fi echivalentul ceremoniilor de inițiere în care sunt implicaţi atât de 
des bărbaţii şi băieţii ajunşi la pubertate. Ceremoniile de inițiere implică în general izolare, post şi 
purificare. Circumcizia şi suportarea unui chin sunt şi ele etape necesare din iniţiere, iar în timpul 
săptămânilor şi lunilor în care se pregăteau în vederea acestui ritual, băieţii erau obligaţi să respecte 
anumite tabuuri. Aceste ceremonii sunt foarte asemănătoare riturilor prin care trec femeile cu ocazia 
sângerărilor lunare, care includ izolare, post şi purificare. Asemănarea este atât de izbitoare, încât nu 
poate fi pur întâmplătoare. 

Înainte de iniţiere, de exemplu, tinerii amerindieni petrec o lungă perioadă singuri în pădure 
şi se dedică postului, curăţirii şi ritualului de purificare prin franspiraţie în ceea ce se numeşte 
sweat lodge, „cort de transpirat”. Tinerii băieţi trec prin acest proces în speranţa şi cu scopul de a 
primi o viziune sau un vis inițiatic. Efortul este menit să îl aducă pe cel care trece prin etapele 
inițierii în contact direct cu straturile mai profunde ale inconştientului, cu Dumnezeu, adică cu 
genomul străin din el. 

Simptomele tulburărilor fizice sau emoționale din perioada menstruației arată faptul că 
există un conflict între atitudinea ei conştientă (produsă de ADN) şi nevoile naturii ei (produsă de 
genomul străin), iar dacă le recunoaşte, simte nevoia să privească înăuntru, să se retragă psihologic 
dinaintea cerinţelor vieţii exterioare şi să trăiască puţin în ascunzişurile propriei inimi, restabilind 
contactul cu partea mai profundă a naturii sale, cu genomul străin. 

Această retragere şi atenţia acordată celeilalte părţi, are un efect neaşteptat de tămăduitor: 
opreşte conflictul dintre viaţa conştientă şi viaţa privată, iar interiorul şi exteriorul ajung temporar la 
o stare de pace. 

Tribul Mara din Australia are o legendă conform căreia perioada menstruală a apărut pentru 
că în Epoca Eroică (Alcheringa) câţiva bărbaţi bandicoot? care oficiau ceremonii (care erau deja 





10 Bandicoot şi lubra sunt numele de totem ale clanurilor care se căsătoresc între ele. Un bărbat bandicoot nu 
are voie să se căsătorească cu o femeie bandicoot pentru a asigura răspândirea genomului viral. 
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virusați) s-au împreunat de prea multe ori cu o femeie lubra (femeie nevirusată), ceea ce a dus la 
transformarea ei în femeie bandicoot. 

În urma nașterii, femeile trebuie să se purifice în urma unui ritual religios, pentru că şi 
componentele virale se purifică de orice conţinut celular înainte de asamblare. 

Tabuurile erau în mare parte menite să protejeze comunitatea de efectul distructiv al manei 
femeii (catena virală feminină) din cauza căruia bărbaţii o iau razna, atracția sexuală devenind de 
nestăpânit. Hinduşii antici credeau că menstruația era dovada că femeile se află sub influenţa Lunii 
(virusului), sângele femeii fiind o formă a lui Agni, zeul focului. Cu ocazia Lunei Pline se 
sărbătorea ”sabattu” sau "odihna inimii”, ziua de odihnă a Lunii care în acea zi nici nu creşte nici nu 
scade. 


NOTĂ: 





Simbolul are asupra omului o putere neobişnuită, istoria religiei fiind istoria forţei unor 
astfel de simboluri. Puterea lui provine din inconştient deoarece se adresează direct asupra 
genomului străin din noi. Face parte din instrumentele prin care virusul determină omul să-l 
cloneze, şi de aceea creațiile simbolice ale inconştientului cuprind straturi întregi de înţelesuri, care 
nu pot fi cuprinse într-un singur cuvânt. 

De aceea, Soarele (ARN-ul masculin al genomului viral cu rol predominant la asamblare) îi 
apare omenirii ca simbol al masculinităţii, în timp ce Luna (ARN-ul feminin al genomului viral cu 
rol predominant la sinteza proteinelor virale) simbolizează femeia. 

În om cele două calități coexistă, C. G. Jung denumind „Anima” partea feminină a laturii 
bărbăteşti, inconştientă pentru el şi, prin urmare, în general proiectată în exterior şi „animus” partea 
masculină a naturii feminine. Când se reuşeşte, utilizând procedee ale căilor spirituale, anularea 
contrariilor dintre cele două laturi, adică se reuşeşte unirea fragmentelor genomului străin din noi și 
activarea acestuia, se poate aduce la conducerea trupului acest genom străin, scoţându-l de sub 
influența metabolismului celular aflat în spatele lumii noastre materiale, Omul devenind "un 
eliberat în viață” (jivan mukta). 

Interesant că o femeie modernă, desenând un vis avut într-o perioadă de incertitudine asupra 
direcției de urmat în viaţă, a obținut o schemă a fazelor lunii. 





În imagine vedem mai multe zeițe - de fapt, faze ale aceleiaşi zeițe - asociate unui pătrar. 
Toate ţin în mână crux ansata, crucea egipteană cu mâner, simbolul vieţii eterne. Fiecare figură este 
acoperită cu solzi de peşte, ce se pierd la Lună plină, moment în care virusul s-a asamblat şi s-a 
desprins de învelişul generat de ADN, înveliş de care s-a folosit doar până şi-a atins scopul. Prin 
urmare, când zeiţa este venerată în chip de ființă pe jumătate peşte, este venerat de fapt aceast 
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genom străin — care nu acţionează după o lege recunoscută la nivel intelectual şi respectată printr-un 
act conştient al voinţei, ci acţionează după o lege care se mişcă nevăzut prin adâncurile apelor 
inconştientului şi care poate fi respectată numai prin credinţă oarbă. 

Când e Lună Plină, femeia îşi leapădă de tot solzii de peşte, devine femeia strălucitoare sau 
luminoasă, complet dezvăluită, pe de-a-ntregul om (virus). Putem presupune că în faza Lunii 
întunecate devine complet peşte, aflându-se sub stăpânirea totală a instinctului (a ADN-ului). În 
imagine, Luna Întunecată, femeia întunecată, stă în spatele Zeiţei Soarelui, Sekhet, Zeița Vieţii. Dar 
această fază nu este arătată pentru că este tabu. Este non-umană, daimonică. 


4. LUNA MAMĂ 


Există multe zeițe ale Lunii care datorită atribuţiilor, trăsăturilor şi poveştilor reprezintă de 
fapt, una şi aceeaşi. În vestul Asiei şi în Asia Minor, zeitatea principală a fost timp de multe veacuri 
o Mare Mamă. I se spunea Magna Mater sau Dea Syria. Era cunoscută sub diverse nume, în diferite 
țări şi epoci, dar povestea, atribuţiile şi caracteristicile ei nu variau foarte mult, chiar dacă numele 
religiei se schimba în funcție de regiune. Cultul Magnei Mater este deosebit de vechi. Originile i se 
pierd undeva în trecutul îndepărtat, dar încă de la apariţia primelor izvoare găsim dovezi despre o 
Mare Mamă atotstăpânitoare care domneşte alături de fiul ei, acesta fiind în general şi 

Zeița Ishtar din Babilon este una dintre cele mai timpurii zeități ale Lunii. Înainte ca 
sumerienii aborigeni să migreze în Asiria pe la începutul mileniului al III-lea î.Hr., ea şi fiul ei, 
Tammuz, erau deja veneraţi în acel spaţiu. Astarte sau Aştart era forma în care Zeița Mamă era 
venerată de canaaniţi, evrei şi fenicieni, dar ea şi fiul ei, Baal, au apărut înainte de aceste popoare. 
Numele ei, atât de asemănător cu al zeiţei Ishtar, este menţionat prima oară în 1478 î.Hr. Isis din 
Egipt, alături de Osiris şi Horus, fii şi amanți, a fost venerată aproximativ din anul 1700 î.Hr. I se 
spunea Mama Universului şi era cea care dădea viaţă pe întregul Pământ. Cibele Zeița Pământului şi 
Zeița Lunii, era venerată în Frigia dinainte de 900 î.Hr. Era mama lui Attis, un alt zeu tipic care 
moare şi învie. Anahita şi fiul ei, Mitra, erau veneraţi în Persia de prin 400 î.Hr. Zeița celtică Anu 
sau Annis era venerată încă din vremuri preistorice în vestul Europei, până în Irlanda. Şi ea este 
Zeiţă a Pământului şi Zeiţă a Lunii. Aceste zeități sunt forme echivalente între ele, la fel ca Afrodita 
şi Adonis, fiul și iubitul ei, Anatis din Egipt, ori Nana din Babilon. Cibele, vechea zeiță frigiană, a 
fost identificată şi cu zeițele greceşti Rhea, Geea şi Demetra, Mame-Pământ şi Mame-Lună, dar şi 
cu formele romane Tellus, Ceres şi Maia. În Europa medievală. Fecioara Maria şi Fiul ei aveau 
aceeaşi semnificaţie, iar, în numeroasele legende din jurul ei, această semnificaţie s-a păstrat până în 
ziua de azi. 

În arta medievală, Fecioara era în mod frecvent reprezentată aşezată pe un tron pe Lună, aşa 
cum fusese reprezentată şi Selene, zeiţa greacă a Lunii, înainte de apariţia Fecioarei. 





În scrierile Sfinţilor Părinţi, asocierea Fecioarei cu Luna este limpede exprimată. Ei o 
numesc Luna Bisericii, Luna Noastră, Luna Duhului, Luna Desăvârşită şi Veşnică. Se spune că are 
în stăpânire Luna şi, prin ea, stelele şi planetele. Este Steaua Mării şi Stăpâna Oceanelor. Marii 
luminători pe care i-a dat Dumnezeu, Soarele care să domnească peste zi şi Luna care să domnească 
peste noapte, sunt explicaţi de către Hugo astfel: „Cel dintâi îl reprezintă pe lisus Hristos, ale cărui 
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raze strălucitoare îi luminează pe drepţi trăitori în ziua plină de har. Cea din urmă este caracteristică 
Mariei, a cărei slavă îi luminează pe păcătoşi în noaptea grea a păcatului” (când virusul este încă în 
celulă). Iar Inocenţiu al III-lea limpezeşte şi mai mult situaţia: „Spre Lună trebuie să se uite cel ce 
este îngropat în umbra păcatului şi a fărădelegii. După ce a pierdut harul divin, ziua dispare pentru 
el, nu mai există soare (virusul iniţial). Însă Luna încă este pe cer. Să-i vorbească, dar, Mariei. Prin 
lucrarea ei, mii de oameni îşi găsesc calea către Dumnezeu” (urmând instrucțiunile de clonare). 
Luna este numită în Portugalia - Mama lui Dumnezeu (a unei clone de genom străin). 

Sir John Barrow, în cartea sa Travels in China, spune că „cea mai des întâlnită zeitate 
feminină [din China] este Shing-Moo, Sfânta Mamă sau Inteligența Desăvârşită. Primii iezuiţi sosiți 
aici au fost uluiți când au descoperit asemănările izbitoare dintre ea şi Fecioara Maria. Au găsit 
imagini ale ei închise de obicei într-o firidă în spatele altarului, locul din bisericile creştine 
consacrat aşa-numitelor Lady Chapels, capele închinate Maicii Domnului. Purta văl şi ţinea un 
copil, uneori în braţe, alteori în mâini, uneori pe genunchi, iar în jurul capului avea un nimb. 
Povestea şi înfăţişarea ei erau aceleaşi cu ale Mariei, pentru că şi ea şi-a conceput şi născut fiul cât 
încă era fecioară. 

Marea Mamă este mereu reprezentată ca fiind Fecioară, în ciuda faptului că are mulți 
amanți şi este mama multor fii sau a unui singur fiu care moare ca să se nască din nou şi din nou, an 
de an. Termenul fecioară trebuie aprofundat, pentru că dacă este înţeles în sensul modern de „castă”, 
„inocentă”, nu i se poate aplica Magnei Mater, decât dacă presupunem că rămâne fecioară în chip 
miraculos, în ciuda multiplelor experienţe care ar trebui să facă inutilizabil termenul. Frazer are o 
frază lămuritoare în acest sens. „Termenul grecesc parthenos, spune el, atribuit zeiței Artemis, pe 
care noi îl traducem în general prin fecioară, nu se referă decât la o femeie nemăritată, iar, în 
vremurile de demult, noţiunea de fecioară nu era sub nicio formă echivalentă cu noțiunea de 
fecioară de astăzi. Cât despre titlurile ei sacre care ar spune ceva despre relaţiile cu sexul opus, 
acestea arată că, dimpotrivă, asemenea Dianei în Italia, ea era asociată pierderii virginităţii şi 
naşterii copiilor. Însă nimic nu dezvăluie adevăratul caracter al lui Artemis ca zeiţă a fecundității, 
dar nu şi a cununiei, mai limpede ca identificarea ei cu zeițele asiatice ale iubirii şi fertilităţii, care 
nu erau nici căsătorite, nici caste şi care erau venerate în sanctuarele lor prin ritualuri de o 
indecenţă notorie”. Într-o notă de subsol, Frazer face un comentariu asupra versetului din Isaia 
„Fecioara va lua în pântece şi va naşte un fiu”, spunând că termenul evreiesc tradus aici prin 
„fecioară” nu înseamnă decât „tânără femeie” şi că „o traducere corectă ar fi anulat sensul minunii”. 
însă această observaţie nu rezolvă problema: orice ar fi vrut să spună profetul Isaia prin vorbele 
sale, este limpede că Fecioara Maria a fost venerată de biserica medievală şi încă este venerată de 
catolicii din ziua de azi ca fiind fecioară în sensul modern al cuvântului, chiar dacă tradiția 
recunoaşte că i-a născut fii lui losif după naşterea curată a Fiului ei cel mare, iar în imnurile latine 
este numită soție şi mamă a fiului său. Toate acestea se află în contradicție una cu alta şi numai 
printr-o minune ar putea fi adevărate în plan obiectiv. Însă, dacă vedem conceptele religioase ca pe 
nişte simboluri şi interpretam aceste contradicții la nivel ET., ne dăm seama că 
termenul „feciorie” se referă la o calitate. Când ne referim la Fecioara Maria sau la zeițele fecioare 
din alte religii, această calitate a lor de fecioare rămâne valabilă deoarece virusul nu are organe de 
reproducere şi până nu se ”căsătoreşte” cu celula rămâne ”fecioară”. 

Briffault ne dă un indiciu spre dezlegarea misterului. „Cuvântul ”fecioară”, este folosit cu sensul lui 
denotativ primitiv de ”necăsătorită”, având conotație exact opusă față de ceea ce a ajuns să însemne 
cuvântul astăzi. Fecioara Ishtar este numită deseori «Prostituata». Ea însăşi spune «Sunt o 
prostituată miloasă» (genomul străin trebuie să fie transmis de multe ori prin ax sexual ceea ce este 
sinonim cu o prostituare). Poartă «posin», vălul care - ca şi la evrei - era însemnul atât al 
«fecioarelor», cât şi al prostituatelor (vălul este ADN-ul în care se deghizează ARN-ul viral pentru a 
se putea insera în ADN-ul celular). Hierodulele, prostituatele sacre din temple, erau numite şi ele 
«fecioare sfinte». Copiii născuţi în afara căsniciei se numeau «parthenioi», adică «născuţi din 
fecioare». Cuvântul «fecioară» în sine nu are, în sens strict, înţelesul pe care i-l atribuim noi astăzi. 
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În latină, fecioara neatinsă nu este desemnată prin cuvântul «virgo», ci prin sintagma «virgo 
intacta». Afrodita însăşi era Fecioară. 

La eschimoşi, Zeița-Mamă are acelaşi caracter de fecioară în sens antic. Eschimoşii o 
numesc „Cea care nu va avea soț”. Şi despre Demetra se spune că „ura căsătoria”. Ea nu veghea 
asupra căsniciei, ci asupra divorțului (asupra asamblării virusului şi părăsirea celulei). Fecioara 
sfântă din China, Shing-Moo, Marea Mamă, şi-a conceput şi născut fiul cât încă era fecioară. Este 
venerată ca model de puritate. Conceperea Copilului Sfânt (clonă genom străin) e considerată 
imaculată, însă caracterul sensului său antic se dezvăluie în aceea că zeița este ocrotitoare a 
prostituatelor. 

Prin urmare, când folosim cuvântul „fecioară” în legătură cu zeițele antice, este limpede că 
înțelesul nu este acela de azi. Astfel, o femeie cu o experiență sexuală bogată poate fi numită 
fecioară. Această denumire poate fi folosită şi când ne referim la o prostituată. Semnificația reală a 
termenului este aceea de antonim pentru „căsătorită”. 

În vremurile primitive, o femeie măritată era proprietatea soțului ei, uneori cumpărată de la 
tatăl ei cu o sumă importantă. Ideea fundamentală care stă la baza acestui obicei încă se regăseşte 
într-o oarecare măsură şi în zilele noastre. În vremea „căsătoriilor aranjate” şi a „contractelor 
matrimoniale” putem întrezări ideea că, sub negocierile oficioase, femeia nu era decât un bun de 
cumpărat, iar cazul unei neveste „date” ascunde acelaşi concept psihologic, anume că femeia 
(genomul străin) nu poate hotărî pentru ea, ci este proprietatea tatălui ei (virusul), care o transferă 
soţului (ADN-ul celular) tot în calitate de proprietate. 

În sistemul nostru occidental patriarhal, fata nemăritată îi aparţine tatălui ei, însă mai demult 
- fapt care încă se aplică în comunităţile primitive - ea era propria ei stăpână până se mărita. Dreptul 
de a dispune de propria persoană până la căsătorie face parte din conceptul de libertate al 
primitivilor. Există multe dovezi ale unei protecţii atente acordate tinerelor din societățile primitive, 
atât în interiorul, cât şi în afara tribului. Ele sunt păzite, de exemplu, împotriva violenţei şi în special 
împotriva „incestului” cu „fraţii de clan”, însă au voie să dea curs dorințelor cu bărbaţi dintr-un clan 
cu care ar avea dreptul să se căsătorească. Această libertate implică dreptul de a refuza relații 
intime, dar şi de a le accepta. O fată îşi aparţine ei înseşi câtă vreme este fecioară - necăsătorită - şi 
nu poate fi obligată nici să-şi păstreze castitatea, nici să ofere îmbrăţişări nedorite. 

În calitate de fecioară, îşi aparţine ei înseşi şi numai ei, este *una-în-ea-însăşi” (este genom 
viral). Gauguin remarcă această trăsătură la femeile din Tahiti care erau gata să se ofere unui străin 
dacă o trăgea, dar că nu se oferea, de fapt, bărbatului cu care avea contact sexual, ci propriului ei 
instinct (așa cum se întâmplă între virus și celulă, între genomul ARN viral integrat în ADN), aşa că 
şi după terminarea actului, ea rămânea ”una-în-ea-însăşi” (genomul străin se poate replica oricând 
dacă găseşte condiţii prielnice). 

În acest sens, zeițele Lunii pot fi numite pe drept „fecioare”. Fecioria le este, într-adevăr, 
caracteristică. Alte zeițe din religiile antice şi primitive nu au această calitate: ele nu sunt ”unele-în- 
ele-însele”, pentru că nu au existenţă separată şi independentă, ci sunt văzute doar ca soţii ale zeilor 
sau echivalentul zeilor, de la care îşi trag atât puterea, cât şi prestigiul (ele simbolizează catenele de 
ADN cu care ARN-ul se asocia pentru a se deghiza în ADN celular). Astfel, zeiţa are acelaşi nume 
ca ş] zeul, aceleaşi atribute şi puteri, ori este doar varianta feminină a calităţilor lui mai masculine. 
Cei doi formează o pereche şi sunt diferențiaţi între ei doar prin sex. Zeița este doar partenera 
zeului, aşa cum femeia este doar partenera bărbatului. Nici măcar numele ei nu provoca interes, 
fiind, pur şi simplu, forma feminină a numelui masculin al zeităţii. De exemplu, soția lui Faunus era 
Fauna, Dios era forma feminină a lui Zeus, iar Agnazi a lui Agni. Nut îi corespundea lui Nu, iar 
Hehut lui Hehu. Până şi zeii primitivi ai pământului şi ai aerului formau un cuplu unit prin 
căsătorie, Domnul Cer (virus) şi Doamna Pământ (celula). 

Zeiţele care există doar ca echivalente ale zeilor reprezintă o categorie aparte. Ele sunt 
idealul femeii măritate şi personifica acea parte dependentă şi agățătoare a naturii feminine. Ele 
zeifică virtuțile domestice ale soţiei, care se îngrijeşte doar de bunăstarea soţului şi a copiilor (aşa 
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cum am precizat, ele sunt rezultatul transcriptazei inverse ce produce din ARN-ul viral un ADN 
fals, care se va ocupa de clonarea genomului străin). 

Acesta este idealul spre care se tinde în expresii precum „cei doi vor deveni acelaşi trup”. 
Tot acesta este arhetipul din spatele creării Evei din coasta lui Adam. Într-o astfel de situaţie, 
entitatea sau unitatea este perechea, cuplul căsătorit, familia. Membrii care compun această unitate 
nu au o existenţă separată sau completă - nici nu au personalitate sau caracter separat sau complet. 
Într-o astfel de căsătorie, bărbatul reprezintă partea masculină a entității (ARN-ul viral) iar femeia - 
partea feminină (catena ADN). Fiecare om are în el potenţial în ambele direcţii. Dacă nu lucrează cu 
ambele aspecte, nu le dezvoltă şi nu le disciplinează în interiorul său (prin urmarea unei căi 
spirituale), nu este decât o jumătate de persoană, nu poate avea o personalitate completă. Când doi 
oameni au o căsnicie complementară, unde tot ce este masculin stă în bărbat tot ce este feminin în 
femeie, tragem concluzia că fiecare dintre ei rămâne unilateral, pentru că partea netrăită a 
psihicului, fiind inconştientă, este proiectată asupra partenerului. Această condiție poate funcţiona 
cu destul de mult succes, câtă vreme amândoi trăiesc şi se înţeleg bine. Dar când un partener moare, 
celălalt va rămâne complet debusolat şi abia atunci, când poate să fie prea târziu, va înţelege cât de 
limitată şi unilaterală i-a fost viaţa. 

Relaţia Lunii Mamă cu zeul asociat ei (ADN-ul celular) este complet diferită. Ea este zeiţa 
iubirii sexuale, dar nu şi a căsniciei. Nu există niciun zeu care, în calitate de soţ, să o stăpânească 
sau să îi determine calităţile. În schimb, ea este mama unui fiu (noul genom viral), pe care îl 
controlează. Când el creşte, îi devine amant şi apoi moare ca să renască din nou ca fiu (clonările 
continuă). Zeița Lunii aparţine unui sistem matriarhal, nu patriarhal. Nu există vreun zeu pentru 
care ea să fie soţie sau „echivalent”. Este propria ei stăpână, fecioară, ”una-în-ea-însăşi”. 
Caracteristicile acestor zeițe măreţe şi puternice nu le reflectă pe cele ale zeilor şi nici nu reprezintă 
echivalentele feminine ale unor trăsături inițial bărbăteşti. Istoriile lor sunt independente, iar 
funcțiile, emblemele şi riturile lor le aparţin doar lor, pentru că reprezintă esenţa feminității în 
contrast puternic cu esența masculinităţii. În filosofia chineză, principiul feminin, yin, este direct 
opus principiului masculin, yang. Yang este strălucitor, fierbinte, puternic, energie creatoare, în timp 
ce yin (ADN-ul) este întunecat, umed, vag, reprezintă o putere receptoare care este şi creatoare, 
pentru că dă naştere şi manifestă freamătul creator al energiei yang. Despre yin se spune că are 
aceeaşi putere ca şi yang pentru că ajută la manifestarea tuturor freamătelor sale. În sistemul 
hindus, Shakti, puterea creatoare feminină sau zeiţa este deasupra lui Shiva, spiritul creator în formă 
masculină. Cei doi (genomul ARN şi genomul ADN) sunt echivalenți, nu egali şi identici, ci egali şi 
opuşi. 

Însă nu doar calitatea de a fi ”unice-în-ele-însele”, fecioare şi mame ale unui fiu apărut 
printr-o concepție imaculată sunt punctele de asemănare între zeițele Lunii din Asia, Europa şi 
Lumea Nouă. Miturile lor seamănă extraordinar în mai multe privinţe. Fiii lor mor şi învie (virusul 
moare la intrarea în celulă şi învie după clonare). Ele sunt mamele întregii vieţi de pe pământ, 
dătătoare de fertilitate, dar şi distrugătoare ale lumii, mai ales prin potop. 

În mitul chinez al marelui potop (desompunerea virusului în citoplasmă), după ce apele s-au 
retras, Zeița Lunii şi-a trimis reprezentatul (genomul viral monocatenar) pe pământ (ADN), ca să 
repopuleze lumea. În povestea babiloniană, Ishtar, zeiţa Lunii, a provocat potopul, dar i-a şi salvat 
pe câţiva dintre oamenii ei. Aici se observă clar caracterul ei dual, pentru că ea însăşi a trimis 
potopul (virusul îşi produce propria dezmembrare) şi apoi a jelit în urma dezastrului pe care l-a 
produs. Povestea potopului apare pe A unsprezecea tăbliță a creaţiei. Se numeşte „jelirea zeiţei 
Ishtar şi Marele Potop”. Conform acestui text străvechi, zeiţa Ishtar a profețit răul care s-a întâmplat 
la foarte scurt timp după aceea. Dacă o persoană cu puteri magice face profeţii, conform şcolii 
„magice” de gândire, aceasta cheamă exact lucrul despre care a spus că urmează să se întâmple, fie 
el bun sau rău. 

Astfel că Ishtar, o zeiţă profet remarcabilă - la fel ca toate zeițele în care partea întunecată a 
Lunii era puternic prezentă (intrase deja în citoplasmă) - a profețit răul şi a adus potopul pe pământ 
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(asupra virusului). Apoi, când omenirea şi toate animalele au fost amenințate de apele care se 
umflau, i s-a făcut milă de ei şi i-a salvat pe o arcă (genomul monocatenar). 
O turturică (integraza virusului) - pasărea invariabil asociată cu zeitățile Lunii - a ajuns pe 


pământ (ADN). Pământul lipsit de oameni (de elemente virale) a fost repopulat doar de către zeu (în 
Biblie, de către Noe) şi familia lui. 

Cuvântul „arcă” este înrudit cu argha din limba hindusă, care înseamnă „semilună”, cu arcul 
unui cerc, dar şi cu genomul monocatenar. Arca în care Părintele Noe a adăpostit animalele în 
timpul Potopului a fost, prin urmare, o barcă a Lunii (a genomului străin). La fel ca multe alte 
mituri religioase, povestea a luat forma unei relatări istorice în Vechiul Testament. Până şi în ziua de 
azi există controverse în privinţa veridicităţii legendei, aproape unanim acceptate, a unui potop 
uriaş. Oricare ar fi adevărul în privinţa potopului, este limpede că povestea bărcii Lunii se referă la 
e aaa a] În povestea caldeeană, întregul eveniment este cât se poate 
de concret redat. Oameni şi animale plutesc pe deasupra curenților de apă către „Lumea Nouă”. În 
povestea egipteană, Osiris, zeul Lunii, îl trecea cu luntrea pe inițiatul mort până pe Insula Fericirii 
(clona virusului), făcându-l astfel nemuritor. Şi aceasta este o transpunere în real, pentru că se 
credea că acest loc există în realitatea fizică. Hinduşii, vorbesc despre Luna (genomul vechi) care 
purta sufletele morţilor pe ape către Soare (virusul nou), unde trăiau o viaţă mântuită de rele. 
Această tranziţie este reprezentată în diagramele tantrice ale Celor Şapte Stadii ale Conştiinţei. 
Acolo, Semiluna se află în zona de ape (citoplasma), deasupra căreia apare zona de foc a Soarelui 
(viroplasma). 

La hinduşi, barca Lunii poartă sufletele în lumea nouă (clonă genom viral) către noua 
încarnare. Este barca nemuririi. Zeița chineză a Lunii dă naştere tuturor lucrurilor de după potop. 
Prinde contur o lume reînnoită şi are loc o geneză nouă. Bărbaţii, femeile şi toate animalele sunt 
create din diferite părți ale persoanei sale. Zeităţile Lunii din vestul Asiei şi din Europa dau şi ele 
naştere tuturor fiinţelor vii. Statuile Dianei şi cele ale zeiţelor asiatice ale Lunii în formă hieratică 
arată că din cap, membre şi sâni le ţâşnesc plante şi animale. Zeița Lunii este Mama tuturor, cea cu 
mulți sâni, creatoarea vieții pe pământ. 





Zeița Lunii este concret mama tuturor lucrurilor şi totuşi, chiar dacă pare ciudat, ea nu este 
numai dătătoare de viaţă, ci şi distrugătoare (celula crează mulți viruși printr-o replicare ciclică). 
Creează toată viața de pe Pământ, apoi vine potopul, care nimiceşte creaţia. Acest potop este voia ei, 
pentru că ea aduce ploile, furtunile şi mareele. Dar, la fel ca zeiţa Ishtar din Babilon, ea jeleşte în 
urma dezastrului şi face tot ce poate ca să-şi salveze copiii, care au devenit cu toţii „ca peştii mării” 
()componentele citoplasmei. Tot la fel, zeiţa Lunii îşi jeleşte fiul, deşi asistă pasiv la uciderea lui, la 
fel cum şi Afrodita a plâns la înfrângerea şi moartea lui Adonis, eveniment comemorat anual în 
cadrul festivalului „plângerea lui Adonis”. 

Adoratorii zeiţei Lunii nu vedeau nici urmă de contradicţie în faptul că Luna era și creatoare 
şi distrugătoare. Acest caracter dublu al Mamei este reprezentat în arta religioasă printr-un chip 
jumătate întunecat şi jumătate deschis la culoare. Părintele Clavigero descrie statuia unei zeițe 
mexicane a Lunii, despre care spune că seamănă cu eriniile alb-negre din Grecia: partea de sus a 
feţei era de un alb imaculat, în vreme ce partea cealaltă, de la gura în jos, era neagră. Printre 
triburile Ainu din Japonia, Luna este îmbrăcată în veşminte alb-negre. Egiptenii antici o reprezentau 
pe Isis a lor sub forma unei femei negre care îl ţine în braţe pe Horus, dar în etapa în care se afla în 
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Lumea-de-sus avea pielea deschisă la culoare. Există statui ale zeiţei Artemis care seamănă leit între 
ele, cu excepţia faptului că una este deschisă la culoare, iar cealaltă este neagră, în vreme ce, aşa 
cum am văzut, Sinn, zeul Lunii din Babilon, era negru în etapa petrecută în Lumea-de-dincolo. 





În Europa exista şi în ziua de azi anumite sanctuare dedicate Mariei, Maica Domnului şi 
Luna Bisericii, în care imaginea Mariei este neagră. Aceste sanctuare ale Fecioarelor Negre sunt 
făcătoare de minuni şi sunt foarte preţuite, iar pelerini din toate colţurile lumii vin să le viziteze. 

Există o statuie a Fecioarei Negre din Notre-Dame de Montserrat, unde atât Fecioara, cât şi 
Pruncul, sunt de culoare neagră. În rozasa Catedralei Notre-Dame din Chartres, Fecioara are tenul 
închis şi Fiul îl are deschis la culoare, în vreme ce, în criptă, statuia cea mai veche a fecioarei Negre 
stă lângă o fântână adâncă şi întunecată (celula). 

Într-o carte romano-catolică a sfinţilor se păstrează legenda Marii Egipteanca care, ca să 
poată merge în pelerinaj în Țara Sfântă (clona virusului), a fost nevoită să se vândă ca prostituată 
marinarilor de pe un vas care mergea într-acolo. Astfel şi-a câştigat călătoria în Țara Sfântă, unde a 
trăit ani întregi ca pustnică în deşert. 

Un sanctuar foarte vechi al Fecioarei Negre mai există şi în Einsiedeln, Elveţia. Această 
Fecioară Neagră are înfăţişare egipteană sau maură. Stă în picioare pe Lună. Ea face minuni, iar 
invalizi şi persoane cu dizabilităţi fac pelerinaje lungi ca să îngenuncheze înaintea ei şi s-o implore 
să-i ajute. În afara acesteia însă, există o statuie a Fecioarei Albe, care se află într-o postură 
nesigură, pe un dragon, expusă la lumina zilei. 

În exemplele de mai sus. Luna este reprezentată de o singură zeitate care, asemenea 
luminătorului pe care îl personifică, îşi schimbă înfăţişarea şi este, pe rând, întunecată şi luminoasă. 
în alte religii, cele două aspecte ale Lunii sunt reprezentate prin două zeițe diferite. Istoria religiei 
greceşti ne arată schimbarea de la o formă la cealaltă. În zilele de demult, Luna era reprezentată 
doar de Selene. Era o figură mai curând neutră, nedeterminată şi a fost înlocuită mai târziu cu două 
personaje diferite, Afrodita, Luna Strălucitoare, şi Hecate, Luna întunecată. Încă şi mai târziu, Zeița 
Lunii era numită uneori Hecate-cea-cu-trei-capete. 





Aceasta este o reprezentare combinată, compusă din Artemis, Selene şi Hecate. Reprezintă 
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Luna în cele trei etape Artemis este Semiluna sau Luna în creştere, Selene este Luna Plină, iar 
Hecate este Luna în scădere şi Luna întunecată. Nouă ni se poate părea ciudat că Luna în 
deplinătatea celor trei forme de manifestare este reprezentată de Hecate, Luna întunecată. Ne-am 
aştepta ca Luna să fie reprezentată de Artemis sau Selene. Însă, pentru greci, puterea Lunii era 
reprezentată de Hecate, Luna întunecată (de genomul străin integrat în “întunericul” ADN-ului). 

Ea este răspunzătoare pentru stările de nebunie şi, din perspectiva pozitivă, este dătătoare de 
viziune. Cibele şi Hecate erau ambele numite Antea, care înseamnă „Cea care trimite viziuni pe 
timp de noapte”, în vreme ce Museos, Bărbatul-muză, era numele fiului zeiței Hecate, fiul Lunii. 
Darurile zeiţei Hecate sunt magia, aspiraţia şi înţelegerea. 

Regina Lumii-de-dincolo (genomul străin din noi) stăpâneşte peste tot domeniul ascuns al 
psihicului, în inconştient. Ea este zeița magiei şi a magicienilor. Să intri în contact cu partea 
întunecată a zeiţei Lunii era considerat singurul mijloc de a deveni ucenic de încredere al magiei. 

Luna este Prima Femeie, iar influenţa ei asupra bărbaţilor este în mod invariabil nefastă (a 
hotărât pătrunderea în celulă). 

Dacă zeitatea le apare în vis, indienii tribului Winnebago cred că îi obligă se devină cinaediy 
iar de atunci încolo îmbracă straie femeieşti. Cinaedi erau homosexuali. Purtau haine femeieşti, 
îndeplineau numai sarcini femeiești şi, deseori, îşi găseau chiar soțifiind chemaţi să o slujească pe 
zeiţa Lunii (virusul nu se poate reproduce singur şi poate fi considerat ca homosexual). 


5. ZEIȚA FECIOARĂ 


Luna Întunecată reprezintă totă etapa de coborâre a virusului în celulă până la inserarea 
genomului său în ADN-ul celular, etapă în care femeia a acționat numai instinctual, fiind dirijată 
doar de ADN, genomul dublu catenar. Tendinţa de a funcţiona numai conform nivelului animalic al 
naturii ei feminine a început să fie îngrădită de acţiuni ale genomului străin din noi, ce vor începe să 
contracareze manifestarea neomenească, daimonică a instinctului care este ca un val ce acoperă 
valorile umane aflate sub directa îndrumare a genomului străin. Valul instinctelor poate mătura în 
calea lui toate măsurile omeneşti de precauţie, pentru ca apoi să distrugă toate valorile atât de 
anevoios construite de-a lungul istoriei civilizației. 

Viaţa modernă a devenit atât de Mecanică şi sterilă, fiind dominată de acţiunea ADN-ului 
încât azi mulți oameni caută din nou un contact direct cu izvoarele vieţii, conduse de genomul 
străin, Sinele. 

Când femeia descoperă că este atrăgătoare pentru bărbaţi, îi cuceresc pe bărbaţi nu pentru 
dragostea lor, ci din pofta de a avea putere asupra lor. Nu pot să iubească, nu pot decât să dorească. 
Au sânge rece, nu simt emoţii omeneşti sau compasiune. Instinctul în forma lui daimonică, complet 
neomenească, trăieşte prin ele. Astfel de femei fură sufletul bărbaţilor, dar ele nu simt pasiunea, 
dorinţele, tristeţea pricinuită de manifestarea instinctului. Partea de jos a trupului este peşte, nu 
femeie. 

Etapa de coborâre a virusului în celulă, când trebuie să domine pentru a nu fi distrus înainte 
de a ajunge în ADN corespunde aspectului de răceală a Lunii. Când vorbim despre Semilună, 
înseamnă că restul discului lunar este întunecat şi, prin urmare, nu poate fi văzut. Acest lucru ar 
putea fi interpretat ca şi cum partea întunecată a naturii lunare a femeii ar trebui să rămână ascunsă 
(virusul nu trebuie văzut de către sistemul imunitar). Nu doar că este întunecată prin natura ei, dar 
nu ar trebui nici să fie la vedere. Luna întunecată a fost considerată negativă, ba chiar periculoasă 
pentru bărbat. De exemplu, în ritul numit Cina zeiței Hecate, zeiţei neînduplecate i se ducea 
mâncare în toiul nopţii, la o răscruce de drumuri şi era lăsată pe jos. Credinciosul pleca de acolo şi 
nu se uita înapoi, pentru ca nu trebuia să o vadă în faza ei întunecată. Tot aşa, nici aspectul de Lună 
al femeii nu trebuie să fie privit. 

Depăşirea stării femeii produsă de etapa întunecată a Lunii este deplasarea către Soare 
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(clona în curs de asamblare) cu barca Semilunii (genomul monocatenar) prin stabilirea unei relaţii 
cu zeiţa Lunii. Îmbarcarea pe corabia zeiţei înseamnă să recunoaşti faptul că Eul trebuie să se 
supună în faţa nevoilor forței vitale (genomul străin din noi) ca în faţa unei fiinţe divine. 

Trăsătura principală a femeii care a reușit să alipească fragmentele genomului străin şi să-l 
activeze în faza de semilună este aceea a fecioriei. Ea nu-şi mai foloseşte instinctul ca să-l captureze 
sau să-l posede pe bărbatul pe care-l atrage. Ea nu se păstrează pentru bărbatul ales care trebuie să o 
răsplătească prin devotament şi nici nu-şi foloseşte instinctul ca să obţină siguranţa unui soţ, a unui 
cămin şi a unei familii. Rămâne fecioară fiind, în acelaşi timp, zeiţă a iubirii. Practic este "una-în- 
ea-însăşi”. Nu este doar echivalentul feminin al unui Masculin, care are aceleaşi trăsături şi funcții 
adaptate ca să se potrivească formei feminine. Dimpotrivă, ea joacă un rol propriu, trăsăturile ei nu 
le copiază pe cele ale vreunui zeu. Este străvechea şi eterna Mamă a Zeului. Zeul care îi este asociat 
este fiul ei (genomul străin activat), pe care îl precede în mod necesar. Puterea ei divină nu depinde 
de relaţia ei cu un soţ, astfel că acţiunile ei nu depind de nevoia de al linişti pe el sau de a-i 
complementa calităţile şi comportamentul, ea îşi poartă caracterul divin de una singură. 

Tot astfel, femeia care este fecioară, "una-în-ea-însăşi”, acţionează nu pentru că simte nevoia 
să fie pe placul altora, pentru că ea nu este influenţată de ceea ce face o femeie obişnuită, căsătorită 
sau nu, adică să se supună şi să se adapteze pragmatismului. Ea este ceea ce este pentru că exact 
asta este. Motivul nu este personal, ci ţine de un scop non-personal, cel de stabilire a unei relaţii 
bune cu „zeiţa”, cu principiul Erosului, cu genomul străin din ea. În clipa când reuşeşte asta, 
adevărul din acţiunile ei are efectul unei licori îmbătătoare, în timp ce ea însăşi nu este percepută ca 
un om egoist, ci ca o personalitate cu o importanţă profundă, "una-în-ea-însăşi”. 


În cartea "Copilul divin şi fecioara divină”, C.G. Jung şi K. Kerenyi dau pe Atena, Artemis, 
şi Persephona, ca exemple de fecioare divine. 

Zeița androgină Pallas-Atena era desemnată prin două epitete desemnând fecioare: Kore și 
Parthenos. Starea ei virginală este concepută în corelaţie cu o zeiță Metis care dispăru în Zeus, 
Pallas fiind zămislită de tatăl său. Artemis este şi ea o Kore și Parthenos, dar lumea ei este lumea 
sălbatică a naturii. Persephona, zeița grecilor numită Kore sau Pais, ca fiică pe lângă mama ei apare 
ca viaţă, iar ca tânără femeie pe lângă soţul ei apare ca moarte. Persephona fecioară este o figură de 
tip Artemis. Atena și Artemis sunt de față la răpirea Persephonei astfel că întâlnim aici cele trei 
variante ale lui ”Kore”. Când a fost răpită de stăpânul Regatului morții, culegea narcise. Pentru unii 
poeţi aceste flori sunt "câini ai infernului”, iar pentru alții Kore însăși are o existenţă de floare. 
Natura ei este efemeritatea: a fost şi nu mai este. Ea devine o stăpână a morţilor. Pierderea fecioriei 


şi trecerea prin porțile regatului stăpânit de Hades sunt alegorii echivalente: una poate fi în locul 
ceeilalte. RENE RE OEI O E IEI 


Tripla zeiță Hecate, mamă, fiică şi divinitate lunară, are ca semn distinctiv o torță 
supranumită Phosphoros (genomul viral) şi ca urmare este desemnată drept "purtătoarea de lumină. 
Torța apare și în cultul lui Demeter şi al Persephonei, fiind expresia unui simbol (al genomului 
viral). Hecate este stăpâna celor trei tărâmuri: pământ, mare și cer, încă de pe vremea Titanilor, deci 
înainte de Zeus. Hecate le va cere grecilor să lase loc lângă lumea supusă lui Zeus (lumea 
elementelor virale) şi unui domeniu haotic în care să poată perpetua aspectul infernului (lumea 
elementelor celulare). 


Şi în insula indoneziană Ceram exista un mit al unei Kore, pe nume Rabie sau Rabie- 
Hainuvele. Mitul spune că Tuwale, omul soare, căuta s-o ia de soție pe Rabie. Dar părinții fetei nu 
voiau să i-o dea; o înlocuiesc, în patul nupțial, cu un porc înjunghiat (simbol al genomului viral 
deghizat în ADN care produce ciclul morţii). Atunci, Tuwale îşi ia dota (elemente virale) înapoi şi 
pleacă. Câteva zile mai târziu, Rabie ieşind din sat, calcă pe o rădăcină de copac. În acel moment 
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începu să se scufunde în pământ cu tot cu Rabie (inserare în genomul ADN). La strigătele ei, sătenii 
îi săriră în ajutor, dar fără succes. Când se văzu acoperită până la gât, Rabie îi spuse mamei sale: 
"Ştiu că e Tuwale, care a venit să mă ia. Mergeţi, înjungheați un porc şi faceți un praznic, căci de 
acum eu mor. Peste trei zile, când va fi noapte, o să mă vedeți pe cer ca un semn luminos sub forma 
Lunii Pline la răsărit”. 

Într-un alt mitologem, fecioara-lună se salvează dintr-o căsătorie cu soarele aruncându-se 
într-un iaz, unde continuă să trăiască sub chipul unei scroafe (deghizare în ADN), împreună cu 
copilul ei (clonă genom viral). Toate acestea se petreceau într-o epocă a originilor marcată de 
existența a A Ta şia DEN (simboluri a nouă codoni şi a metodei de 
clonare prin dans). În pragul morții, doar un număr restrâns dintre ei era hărăzit existenței umane (să 
devină genomuri virale), cei mai mulți se transformau în animale și în spirite (genomuri celulare). 
Printre aceşti bărbați originari trăia singuratic şi Ameta (însemnând negru, noapte, întuneric), lipsit 
de soție şi copii. Într-o zi, după ce-şi luă câinele, plecă la vânătoare. După un timp, câinele luă urma 
unui porc prin pădure și-l urmări până la iaz. Porcul se năpusti în apele iazului, iar câinele aşteptă pe 
mal. La un moment dat, porcul nu mai putu să înoate și se înecă (simbolizează moartea virusului 
după dezmembrare şi deghizarea genomului ARN în ADN). Între timp Ameta, bărbatul, se 
apropiase. Scoase porcul mort din apă şi-i găsi înfiptă, într-unul din colți (un ARN), o nucă de cocos 
(o clonă de virus). 

Povestea nu se termină aici ! 





Ameta luă nuca de cocos (clona de virus) şi o înfășă ca pe un copil mic. La foarte puţin timp 
după ce o plantă în pământ, din ea răsări un prim cocotier (se reia ciclul de clonare). Arborele crescu 
în numai trei zile, iar în alte trei zile era deja înflorit. După o zi, îi ieşiră şi primele frunze. O 
picătură din sângele lui Ameta căzu pe una dintre frunze, iar după de două ori câte trei zile, din acel 
loc se ridică o fetiță, pe nume Hainuwele (însemnând "ramura cocotierului”). Peste încă trei zile, se 
făcu fată numai bună de măritat: o Kore. Ea le dărui oamenilor tot ce e mai bun şi mai frumos pe 
pământ cu atâta generozitate, încât oamenii o omorâră. Părţi tin trupul Hainuwelei, îngropate în 
locuri diferite, se preschimbară în lucruri cum nu se mai văzuseră pe fața pământului (elemente 
virale), şi mai ales nişte tuberculi care, de atunci, sunt hrana esenţială a oamenilor. 

După o altă variantă, înmormântarea Hainuwelei se petrecu în timpul celei de-a noua 
melodii dintre cele nouă melodii de dans, în timpul celei de-a noua nopți a marelui dans al lui Maro. 
Chiar dansul pricinui înmormântarea fetei, deoarece dansatorii s-au înşiruit într-o spirală cu nouă 
circumvoluțiuni ce reprezenta drumul pe care oamenii îl aveau de străbătut până la stăpâna 
Infernului pentru a fi destinați vieţii omenești. Hainuwele a fost așezată în centrul spiaralei, acolo 
unde în prealabil fusese săpată o groapă. În mișcarea lentă şi circulară a dansului, urmărind figura 
spiralei, dansatorii o împinseră spre groapă şi o aruncară înăuntru. O acoperiră cu pământ și 
dansând, bătură pământul cu picioarele deasupra capului ei. 

Şi în antichitatea grecească era ceva asemănător, existând un cor de fecioare şi un dans 
asemănător, numit "dansul cocorului”, executat de trei ori câte nouă dansatori ce ţineau în mâini un 
fir al Ariadnei. Dansul se desfăşura spre stânga, în direcția morții. 

La sfârşitul poveştii indoneziene, această Kore moartă apare ca stăpână a Infernului: Kore 
Satene. Datorită omorului comis, ea se înfurie şi pe ritmul uneia din cele nouă melodii înalță o 
poartă uriașă alcătuită din nouă volute (traseul parcurs în vederea clonării virusului) şi care se 
deschidea spre Hades (locul de asamblare), poartă prin care trebuia să treci pentru a deveni om 
(virus). 


6. OMUL DIN LUNĂ 


Imediat ce se reuşeşte clonarea unui ARN viral, Luna devine, mai întâi bărbat, apoi zeu, apoi 
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o putere sau o zeitate fertilizatoare masculină. 

Luna este înfăţişată astfel în unele dintre cele mai vechi culturi, în cea iraniană, de pildă, 
care o precede pe cea persană, şi care a înflorit la marginile Golfului Persic înainte de 1600 î.Hr., 
Luna era considerată Marele Bărbat şi venerată ca atare. Despre acest om se credea la început că 
trăia pe Lună la fel cum trăim noi pe Pământ - Omul din Lună actual este cu siguranţă descendentul 
lui. Uneori, acest bărbat al Lunii se întrupa pe Pământ, unde apărea ca un rege foarte puternic . Mai 
târziu, regii dintr-o anumită stirpe sau dinastie (care au reuşit să alipească fragmentele genomului 
străin şi să-l activeze) au fost considerați cu toţii încarnări ale bărbatului Lunii. Mulţi regi antici 
purtau pe cap o podoabă cu coarne care simboliza „coarnele Lunii”. Prin analogie, regele astfel 
împodobit devenea nu doar Luna - ci şi Taurul. Cornutele, în special taurul şi vaca, se numără 
printre animalele asociate cu Luna. Coarnele taurului erau purtate ca podoabă la ceremoniile regilor 
celtici, egipteni, asirieni ş.a.m.d., ceea ce demonstrează că aceste popoare considerau regele ca fiind 
încarnarea unei zeități cornute (cu genom format din doi ARN). 

În vremurile mai târzii, se spunea că regele care domnea nu era el însuşi Luna, ci era doar un 
reprezentant al ei, poate chiar un descendent. Se spune despre Ginghis Han, de exemplu, hanul 
mongol din secolul al XIII-lea d.Hr., că şi-a găsit descendența dintr-un rege străvechi, a cărui mamă 
fusese lăsată însărcinată de o rază de Lună, admiţându-se, bineînţeles, faptul că astfel de lucruri nu 
se mai întâmplau în momentul respectiv. 

Şeful tribului Einu din Arhipelagul Polinezian era numit Stăpânul Lunii, iar în Samoa, când 
Şeful murea, se spunea ca „Luna a căzut”. Alte triburi urmăresc apariția Lunii în creştere, iar 
imediat ce o văd îi strigă regelui lor „Viaţa ta s-a reînnoit !” Parcă s-ar teme că dacă Luna nu s-ar 
arăta din nou, regele ar înceta să mai trăiască. 

Astfel, miturile care întrupează povestea Lunii (a clonării genomului străin din noi) încep 
treptat să se cristalizeze. Schimbările urmărite la fiecare 30 de zile în luna calendaristică erau 
relatate de parcă Luna ar fi fost o fiinţă vie. Acestea căpătau un aspect uman, pentru că se credea că 
urmau într-un fel tipologia lucrurilor care li se întâmplau oamenilor pe pământ. Scăderea şi 
creşterea Lunii sunt antropomorfizate, tansformându-l pe bărbatul Lunii într-un soi de figură eroică 
din Lună, care, în acelaşi timp, este Luna însăşi. 

Povestea standard este aceea că bărbatul Lunii îşi începe viaţa de erou când apare pentru 
prima oară Luna în creştere (Semiluna), moment propice pentru activarea genomului străin şi 
moment în care se luptă cu diavolul întunericului (ADN-ul) care i-a devorat tatăl, Luna Veche 
(virusul pătruns în celulă). Acest diavol al întunericului apare în imagini sub formă de dragon fără 
aripi. Eroul îl înfrânge pe diavol şi, când Luna devine plină, domneşte triumfător asupra Pământului 
(preia conducerea celulei). Este un rege înţelept şi puternic. Face ordine în trib şi pune bazele 
agriculturii, învăţându-i pe oameni când să semene şi când să secere. Este şi legiuitor şi judecător 
pentru oamenii ale căror intenţii ascunse le aduce la lumină. 

Cel care primeşte puterea Lunii marchează timpul şi creează astfel ordine, pentru că 
schimbările Lunii reprezintă primul calendar al omului primitiv. Succesiunea fazelor Lunii 
delimitează în mod special activităţile agricole. În miturile de mai târziu se spune despre eroul Lunii 
că îi învățase pe oameni cum să cultive câmpurile. Înainte de venirea lui, adică înainte de existența 
unui cult organizat al Lunii, oamenii trebuie să fi trăit doar în triburi nomade, necunoscând 
agricultura. 

Această etapă din viaţa eroului durează atât timp cât Luna luminează. Însă nici nu apucă 
bine să-şi atingă apogeul puterilor că vechiul duşman care i-a înfrânt tatăl începe să-l atace şi să-l 
gonească şi pe el. În cele din urmă este înfrânt, iar diavolul îl mănâncă. Luna scade şi se spune - în 
chip ciudat - că regele moare fiind rupt în bucăţi (prin translație de proteine virale). Fărâmiţarea se 
referă, fără îndoială, la faptul că Luna e „„muşcată” de noapte până ajunge să dispară - să scadă de pe 
cer. 


63 


HA 


Mle g PA-PB1 dimer 
SNEP OOA re RDZ 


Translatie 
proteine 


virale 





Import de bs 

ata | - 

| mRNA proteine d © 
Export] virale = 

e AD i 





‘Transcriptie | 





nacitpție pi IAS) 
E e ai P CAP MRNA (y) 
VONDE E o RNA 
| în i = f o 
| vRNP CARR 09 polymerase 
AN |Replicare)  cRNP 
N 


După moarte, bărbatul Lună coboară în Lumea-de-dincolo (nucleu), pentru că a fost înghițit 
de dragon, a cărui burtă este însăşi Lumea-de-dincolo. Călătoria lui continuă în acest tărâm, în 
timpul perioadei de întuneric a Lunii. În Lumea-de-dincolo el nu este nici mort, nici măcar pasiv, ci 
îşi exercită vechea funcție de judecător. Acum însă, judecă sufletele morţilor care populează Lumea 
de dincolo. 

La sfârşitul acestei perioade, ciclul se repetă, fiul lui se luptă cu diavolul şi îl înfrânge o 

scurtă vreme, devenind la rândul lui rege prin puterea Lunii. 
Aceste lucruri sunt mai mult decât un mit pentru că schimbările Lunii au legătură pe tot parcursul 
poveştii cu omul însuşi. Viaţa lăuntrică nevăzută a bărbatului, nerecunoscută ca fund a Sinelui său 
(genomul străin), a fost proiectată în exteriorul psihicului, iar activitatea acestei vieţi a Sinelui a fost 
atribuită Lunii. 

Genomul străin reprezentând o latură neconştientizată a psihicului uman, acest bărbat Lună, 
face pentru tribul primitiv ceea ce pe atunci un individ din trib nu putea să facă prin propria 
inteligenţă. Stabileşte ordinea, îi învaţă arta agriculturii, este judecător şi legiuitor. Iniţierea tribală 
permitea activarea genomului străin în cei mai mulți membri ai tribului, astfel că gândire este 
trecută prin filtrul funcţiilor Lunii. Astfel Omului primitiv aceste schimbări ritmice ale Lunii îi oferă 
un mijloc nepreţuit de a se putea confrunta cu timpul, motivându-l. Astfel, perioada pentru semănat 
şi secerat a fost stabilită de Lună. Adunarea bătrânilor se întrunea la lumina Lunii, după sfârşitul 
zilei de lucru. Dacă se comitea o infracţiune în cadrul tribului, ea era judecată la lumina Lunii, iar 
astfel Luna devenea judecător. În nopţile luminoase, bătrânii se aşezau în jurul focului, fără ca 
jungla sau pădurea să-i sperie ca în nopţile fără Lună. În acel cadru ei rosteau cugetările şi 
speculaţiile din care a evoluat gândirea organizată, astfel că în ziua de azi cuvinte care au legătură 
cu activitatea mentală sunt, în multe limbi, înrudite cu numele Lunii. 

Luna este interpretată ca zeu, pentru că zeii nu sunt doar cei mai măreţi dintre oameni, 
supraoameni, ei aparţin în mod clar lumii spirituale. Când povestesc un mit despre zei legat în chip 
curios şi neechivoc de fenomenele naturale, ei conştientizează vag faptul că povestea este o 
înregistrare a unei drame spirituale despre care ştim acum că avea loc în inconştient, dar pe care ei o 
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vedeau doar sub formă de expresie în lumea exterioară - în cazul acesta, exprimată prin Lună. 

Hur era zeul Lunii la caldeeni, a căror capitală era numită după zeul lor - Ur sau Hur, în care 
se spune că s-a născut Avraam în jurul anului 1900 î.Hr. În dialectul burbur, Khaldi este echivalentul 
exact al lui Hur. Prin urmare, caldeenii erau fie adoratori ai Lunii, fie doar locuitori ai unui oraş 
dedicat sau numit după zeul Lunii. Sinn era zeul Lunii în Babilon. Cultul dedicat lui a fost înfloritor 
timp de multe secole. Probabil că a apărut tot cam pe vremea când babilonienii au absorbit cultura 
din Ur şi Eridu - ambele centre de venerare a Lunii - adică in jurul anului 1800 î.Hr. Cultul zeului a 
continuat până în secolul al XIII-lea î.Hr., când ni se spune că Regele Kuri-Galzu a restaurat în Ur 
templul zeului Lunii, Sinn. În această lungă perioadă, Luna a fost zeitatea supremă în Babilon. 
Chiar dacă între timp a apărut Şamaş, zeul Soare (prima clonă de virus), el nu a fost niciodată 
considerat la fel de puternic ca zeul Lunii. Tot acum a mai avut loc o schimbare, creşterea în putere 
şi preţuire a zeiţei Lunii, Ishtar, despre care se spune că era fiica lui Sinn. Pe parcurs, cultul ei a 
ajuns să-l depăşească pe acela al zeului, iar Luna şi-a pierdut sexul masculin şi a devenit feminină. 

Sinn este mult mai consistent pentru noi decât Hur, pentru că povestea lui este spusă limpede 
în multe imagini păstrate pe monede şi tăblițe şi apare şi în inscripțiile cuneiforme descoperite şi 
descifrate. 


L— 
AT ISILLI 





Aflăm câte ceva despre puterile şi atribuţiile sale şi din inscripţiile şi rugăciunile care îi sunt 
adresate. Este numit Tatăl Zeilor, Stăpânul Cerurilor, a cărui seceră străluceşte printre zei. Un imn 
străvechi i se adresează astfel „Sinn, numai tu dai lumină din înalt; tu eşti lumina lumii”. În 
reprezentări, îl vedem stând pe tronul în formă de semilună, ori pe un copac sfânt, ori luptându-se 
cu diavolul care îl va devora. 

La fel ca omul din Lună, Sinn are două aspecte sau faze, una în Lumea-de-sus (în afara 
celulei), cealaltă în perioada de întuneric a lunii, în Lumea-de-dincolo (în nucleu). Dar povestea lui 
Sinn se diferenţiază într-un punct. Perioada de strălucire este acum împărţită în trei, fiecare 
stăpânită de un alt aspect al zeului. Astfel, Sinn devine zeu triunic, compus din trei persoane. În 
texte apare scris limpede că Sinn este fiecare dintre aceste trei persoane care stăpâneşte peste 
diviziunile Perioadei de strălucire a Lunii. Aceste trei persoane sau zei sunt Anu, Enlil sau Bel şi Ea. 
Un text antic spune: „Când Luna se poate vedea pe cer, în primele cinci zile, ea este zeul Anu; din a 
şasea până într-a zecea zi este zeul Ea; din a unsprezecea până într-a cinsprezecea este zeul Enlil”. 

Numele acestui zeu al Lunii, Sinn, este apropiat de cel al Muntelui Sinai, care înseamnă 
Muntele Lunii. Acest lucru aruncă o lumină interesantă asupra istoriei evreilor. Să ne amintim că pe 
muntele Sinai primeşte Moise Tablele Legii. Sinn, în calitate de zeu al Lunii, era legiuitorul 
străvechi, cu mult înaintea lui Moise. Prin urmare, locul în care profetul evreu a căutat şi a găsit 
tablele divine este foarte potrivit. 

Men sau Mene era zeul frigian al Lunii. Numele este de foarte mare interes pentru noi din 
pricina asemănării ciudate cu mens din latină, care înseamnă „lună”. Însă aceste două cuvinte nu par 
să fi provenit dintr-o rădăcină comună. Osiris este zeul egiptean al Lunii. Povestea vieţii şi a morţii 
sale ne este cunoscută mai în detaliu decât a oricăruia dintre ceilalți zei ai Lunii. 

Povestea zeului Lunii urmează un tipar asemănător cu acela al bărbatului Lună. Însă între ei 
există o diferenţă importantă. Bărbatul Lună trăieşte doar cât un ciclu al Lunii şi moare, fiind 
devorat de diavolul întunecimii. Este înlocuit de fiul lui, Luna Tânără, care la rândul lui nu trăieşte 
decât în perioada de strălucire a Lunii. Zeul Lunii, prin contrast, este nemuritor. El trăieşte, suferă şi 
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moare, dar revine, renaşte odată cu Luna Nouă. Acesta reprezintă tiparul zeului care moare şi învie. 
Viaţa lui se desfăşoară într-o serie de etape. Când Luna străluceşte, zeul se află în etapa lumii vii. 
Când Luna este întunecată înseamnă că zeul a plecat în Lumea-de-dincolo, dar se va întoarce cu 
siguranță. Relaţia lui cu oamenii se schimbă odată cu etapele schimbătoare. În etapa în care se află 
în lumea vie, este binefăcător, are atributele adevărului, dreptăţii, creaţiei şi fertilităţii. În etapa din 
Lumea-de-dincolo însă este distructiv pentru locuitorii Pământului. Trimite furtuni, inundaţii, 
moarte şi nenorociri. Totuşi, în această etapă duce lumina în Lumea-de-dincolo, judecă morţii şi este 
mediator între oameni şi zei. În barca Lunii (ARN de transport), duce sufletele celor mântuiţi din 
Lumea-de-dincolo către Soare (clona virusului în asamblare). Astfel, este aducător de speranţă şi 
nemurire. 

Zeul care coboară în Lumea-de-dincolo şi le predică sufletelor din iad este o figură 
cunoscută nouă, prin filieră creştină. E interesant să observăm că această funcție - caracteristică 
tuturor zeilor care mor şi învie - îşi are originile la vechii zei ai Lunii. 

S-au păstrat multe reprezentări ale diferiților zei antici ai Lunii, reprezentări care arată 
diversele episoade din poveştile lor. Aşa cum am văzut, Sinn este reprezentat deseori ca „omul din 
Lună” (din virus) înscăunat pe Semilună (genom monocatenar). Uneori, imaginile arată cum este 
atacat de un monstru asemănător unui dragon (ADN), care e gata să-l înghită. Pe unele monede, 
acelaşi dragon este gravat devorând Semiluna. În alte imagini, Sinn are înfăţişare omenească, îşi 
primeşte adoratorii sau îi judecă pe morţi în Lumea-de-dincolo. În această din urmă funcţie apare 
deseori în tonuri închise, ceea ce arată că se află în Lumea-de-dincolo, în faza întunecată a Lunii. 

Bărbatul Lunii sau zeul Lunii care a evoluat treptat din reprezentările timpurii ale Lunii ca 
influenţă fertilizatoare şi-a păstrat funcţiile şi puterile care îi fuseseră iniţial atribuite Lunii. Într- 
adevăr, el s-a născut dintr-o concentrare a unei puteri destul de difuze pe care o dăruise Luna. Acest 
bărbat Lună sau zeu al Lunii avea atributul de fertilizator şi ajuta la creşterea lucrurilor. De pildă 
regele, care era reprezentantul pe Pământ al Lunii, era în general cel care aducea ploaia, iar dacă 
recoltele nu erau bune vina cădea asupra lui; uneori putea să plătească şi cu viaţa. Zeul Lunii a 
moştenii puterile fertilizatoare de la mai vechile reprezentări şi în raport cu animalele şi oamenii, 
astfel că femeile fără copii veneau la acest zeu cu daruri şi rugăciuni care să ridice blestemul 
sterilității. 

Prin urmare, nu trebuie să ne mire că în religiile care îl venerează pe zeul Lunii găsim 
ceremonialul căsătoriei oficiat între femeile credincioase şi zeu sau reprezentantul lui pe Pământ. La 
început, acest obicei a fost respectat cu ocazia fiecărei căsătorii strict ca măsură seculară, ca 
asigurare pentru rodnicia ei. Regele sau conducătorul ritualului, în calitate de personalizare a Lunii, 
se culca în prima noapte de după nuntă cu noua mireasă. Acest obicei a rezistat în Franţa până în 
Evul Mediu sub forma droit du seigneur - în latină jus primae noclis. Un ceremonial de nuntă 
asemănător a devenit ritul central al misteriilor feminine în multe religii străvechi. Aceasta este 
hieros gamos, o nuntă sacră sau uniune sfântă despre care se credea că e absolut necesară pentru 
transmiterea genomului străin. 

În multe religii, aceste „misterii? erau oficiate anual şi reprezentau unul dintre cele mai 
importante festivaluri religioase. Ele stau la baza multora dintre riturile fertilităţii din religiile antice 
şi au rezistat până în ziua de azi sub forma carnavalului de primăvară, care încă are loc înainte de 
Postul Mare, pentru că Postul Mare şi Paștele sunt festivaluri asociate Lunii. Aceste rituri vorbesc 
despre zei care mor şi învie şi care sunt zei ai Lunii sau fii ai Mamei Lună. 

În timpul festivalurilor se spune că femeile dădeau dovadă de un abandon şi o senzualitate 
exacerbată care nu le era caracteristică în mod normal (sub influența genomului străin). Participanţii 
puteau fi membri respectabili ai societăţii în viaţa de zi cu zi. Însă era datoria lor ca în aceste rituri 
să se dedea celor mai intense senzualităţi ca să stimuleze puterile fertilizatoare ale zeului (în această 
stare de înlăturare totală a inhibiției se producea de fapt alipirea fragmentelor genomului viral). De 
aceea glumele şi gesturile obscene făceau parte din această tentativă de trezire a zeului (genomului 
străin), iar lascivitatea afişată era menită să-l incite pe Mirele Ceresc să-şi pogoare din abundență 
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Puterile fertilizatoare asupra tribului. 

Robert Briffault oferă ca motivare pentru aceste obiceiuri următoarele: „Explicaţia pentru 
caracterul senzual şi sexual al riturilor religioase stă în concepţia că fiecare funcție a femeii, mamă, 
soţie, aducătoare de hrană, cultivatoare a solului, vrăjitoare, profet sau preoteasă dovedeşte unirea ei 
cu zeul, care îi conferă toate aceste puteri. Indecenţa, o trăsătură atât de frecventă a religiilor 
păgâne, face referire peste tot la împreunarea dintre femei şi fiinţe divine care iau diverse forme. 
Împreunarea bărbaţilor cu zeițele nu joacă niciun rol în aceste concepţii şi practici. Doar pentru 
femei este necesară nunta sacră cu Mirele Divin. Bărbaţii nu au nevoie să fie uniţi cu o mireasă 
divină ca să-şi îndeplinească funcţiile. Însă fiecare religie, de la cea mai primitivă la cea mai 
avansată, este străbătută de ideea că unirea cu un zeu, hieros gamos sau Uniunea Sacră, este 
necesară pentru oricare femeie” (pentru a transmite mai departe genomul străin). 

Tribul maori crede că Luna este singurul soț adevărat al oricărei femei. Prin urmare, şi în 
religiile avansate care au dezvoltat o divinitate din conceptele anterioare, acest zeu este considerat 
adevăratul şi unicul soţ al tuturor femeilor. Acest zeu al Lunii nu asigură doar fertilitatea femeii, ci 
este şi ocrotitorul şi protectorul ei. Unii dintre zeii Lunii sunt androgini, atât bărbat, cât şi femeie. 
Lui Sinn, zeul Lunii din Babilon, veneratorii i se adresează: „Pântec de mamă, aducătorul a toate, 
părinte preamilostiv care ai luat lumea întreagă în grija ta”. 

În Babilon, zeul Lunii, Sinn, a fost treptat înlocuit de către zeiţa Ishtar, numită Mamă a Lunii 
(a genomului viral), dar şi Fiică a Lunii. Ca şi predecesorul ei, Sinn, zeiţa este androgină şi este 
invocată ca „Zeul şi Zeița mea”. În Egipt, una dintre cele mai timpurii forme ale zeiţei Lunii, Isis, 
era Isis-Net, bărbat şi femeie în acelaşi timp. Zeița Lunii la greci, Artemis, este şi ea bărbat şi 
femeie în acelaşi timp. Plutarh spune: „Ei cred că Mama Universului Cosmic este Luna, ce are 
natură şi bărbătească, şi femeiască” (genomul viral este format din doi ARN, unul masculin şi unul 
feminin, unul + şi unul -). 

Tranziţia de la zeul Lunii la zeiţa Lunii, care a avut loc în cadrul religiilor antice, a fost 
legată de etapa în care a ajuns replicarea, pentru că în etapa de sinteză a proteinelor virale şi 
asamblare se afirmă cultul Soarelui. Zeul Soare a preluat o parte dintre atributele zeităţii 
fertilizatoare de la zeul Lunii. Astfel, în Babilon, venerarea zeului Soare, Șamaş, a devenit din ce în 
ce mai importantă. Shamash, Soarele, era iniţial fiul Lunii (clonă virus), iar cultul lui era net inferior 
celui al atotputernicului Sinn, Stăpânul Zeilor. Însă când zeiţa Ishtar a devenit Luna par excellence 
şi zeiţa femeilor, Shamash a fost scăpat de un rival redutabil, pentru că Ishtar putea fi Mama Zeilor, 
fără să-l afecteze demnitatea. O tranziție oarecum asemănătoare a avut loc în Egipt, unde domnia 
incontestabilă a lui Osiris, Stăpânul Cerurilor, a fost zdruncinată de zeul Soarelui de mai târziu, Ra 
(clonă virus). Cultul lui Ra a fost întreţinut de preoţii de la Heliopolis din motive politice şi a ajuns 
să fie recunoscut oficial. Însă religia spirituală a ţării a rămas centrată pe cultele lui Osiris şi Isis, 
soţia şi sora lui. Mama întregii Naturi şi zeiţa Lunii. 

În consecinţă, în religiile de mai târziu, descoperim că Luna este, în general, reprezentată de 
o zeiţă şi de fiul ei, care moare şi se naşte din nou (ciclul de clonare a virusului iniţial continuă până 
la distrugerea celulei). Această zeiță-mamă este reprezentantul ceresc al feminităţii. Ea este Mama 
sau Femeia prin excelenţă. Este nemuritoare. Nu moare la fel ca predecesorul ei, zeul Lunii, ci 
trăieşte pe veci, este prototipul femeii, eternul feminin. Alături de ea apare un tânăr, fiul ei (ARN 
viral), care moare şi învie la fel, asemenea zeului Lunii (pentru a multiplica la nesfârşit virusul). El 
este, de fapt, descendentul direct al zeului Lunii. 

Această zeiţă este Mama Cerească, mama zeului Lunii, este Mama Zeului. Este nemuritoare, 
iar caracterul ei permanent stabil este trăsătura marcantă. Ea este puterea din spatele zeului sau, 
după cum concluziona Briffault, „este... zeița fatală. Zeița Destinului, prin urmare este de multe ori 
zeița inexorabilă, zeița morţii, pe care nici măcar eforturile şi rugăminţile fiului ei nu o pot 
îndupleca”. 

Ultima etapă a cultului Lunii este cea în care Luna este Mamă. Aşa cum am văzut, această 
credinţă s-a dezvoltat din ideea că Luna ar fi un mascul fertilizator. Este o tranziţie cât se poate de 
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firească. Mai întâi există influenţa fertilizatoare a Lunii, care le oferă femeilor puterea de a procrea. 
Apoi această influență este concentrată într-o ființă personificată, un zeu al Lunii, care le lasă 
însărcinate în mod direct pe adoratoarele lui, iar mai târziu, printr-un fel de extindere a conceptului, 
Luna devine creator, Marea Mamă a tuturor. Este mama zeului Lunii, dar el este şi soţul ei în acelaşi 
timp. Puterea lui cade asupra ei aşa cum cădea pe vremuri asupra adoratoarelor zeului Lunii. Ea 
însăşi este fertilizată de către zeul Lunii (prin întâlnirea dintre cei doi ARN ai genomului viral). 
Astfel apare conceptul generării perpetue. Mama îl naşte pe fiu şi este la rândul ei fertilizată de către 
el sau, cu alte cuvinte, zeul sau zeiţa Lunii este androgin/androgină, deopotrivă bărbat şi femeie, 
capabil/ă să se reproducă din el/ea însuşi/însăşi. De aceea, În Corpus Hermeticum, pg. 431, se 













Această Mamă A Toate Dătătoare, mama zeilor, a oamenilor şi a creaturilor, apare foarte des 
în mitologiile primitive. Uneori, ea este Mama Lunii şi apare din nou în ipostaza de Mamă Pământ 
creatoare sau de Mamă Natură. În multe sisteme religioase, cele două concepte sunt strâns legate, 
astfel că e greu de spus despre o zeiță-mamă străveche dacă era în principal o zeitate a Lunii sau o 
zeitate a Pământului. Fiecare reprezenta aceeaşi putere generatoare. Pentru caldeeni, greci, 
scandinavi, hinduşi şi chinezi, zeiţele-mame sunt uneori zeități ale Lunii, alteori ale Pământului 
(când se ţine cont că ADN-ul ajută la clonarea viruşilor). De aceea astăzi, acest lucru ne poate părea 
lipsit de coerenţă. 
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Conform unui mit, care apare şi în lumile vechi, şi în cele noi, sursa iniţială a Pământului şi 
a Lunii era Oul Lumii, Luna care s-a împărţit în două, o parte rămânând în cer şi devenind Luna 
actuală, cealaltă devenind pământul (mitul provine de la virusul bacteriofag care-şi injectează în 
celulă doar genomul, restul rămânând în exterior). 

Acest Ou primordial al Lumii era chiar mama din care au provenit toate lucrurile. Ambele 
părţi ale Oului au fost numite Femeia sau Mama. Bachofen a arătat în cartea sa, Dos Mutterrecht, că 
toate mamele-pământ duc o viaţă dublă, acestea sunt Pământ şi Lună în acelaşi timp. Pământul este 
doar o parte a marelui Ou cosmic al Lumii. El este, de fapt, fiul Lunii. Plutarh în /sis şi Osiris ne 
spune că: „Preoţii egipteni cred că Luna este Mama Universului”, ceea ce include Pământul şi, în 
unele locuri, şi Soarele, pentru că fiul Mamei-Lună este uneori un zeu al Lunii, dar, alteori, este zeul 
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Soarelui. De aceea, mottoul virusologului Luis P. Villareal "Omnia virus es?” (De la virus totul) este 
foarte adecvat situaţiei reale în care se află omul. 

În toate timpurile şi în toate locurile, oamenii s-au gândit la o Mare Mamă, o Mare Femeie, 
care veghează omenirea din cer sau din lăcaşul zeilor. Acest concept se regăseşte practic în fiecare 
religie şi mitologie pe care o cunoaştem. Marile Mame, a căror venerare a dominat gândirea 
religioasă a unor popoare foarte diferite între ele ca timp, spaţiu şi cultură, au o asemănare esenţială. 
Marea Mamă era venerată în Babilonul antic, în Orientul Apropiat, în Egipt, în Roma, în Europa 
medievală (chiar şi astăzi, printre ţărani), în ţările celtice, în Mexicul antic, printre indienii nord şi 
sud-americani, în Africa, în Australasia, în Polinezia, în India şi în China Antică. În toate aceste 
locuri - fără pretenţia că enumerarea de mai sus ar fi o listă completă - Mama are câteva calităţi bine 
definite. Este zeița a Lunii şi are o parte dintre caracteristicile Lunii şi, într-un anume fel, este 
zeitatea femeii. Este cu adevărat ciudat că legende cu origini atât de îndepărtate sunt atât de 
asemănătoare. Singura explicaţie posibilă este aceea că miturile prezintă o realitate generată de 
genomul străin din noi sub forma unei imagini apărute din inconştient şi proiectată în lumea 
miturilor ca o zeitate a Lunii, pentru că zeii sunt principii sau forţe care funcționează separat de 
voliția conştientă a omului şi omul trebuie să se supună poruncilor lor. 

Miturile zeiţei Lunii şi trăsăturile ei lasă să se întrevadă prezența genomului străin din noi, 
sau cum spun alchimiştii: "vă vorbește dar voi nu o înțelegeți”. Genomul străin din noi fiind 
principiul sub egida căruia funcționează inconştientul. 


7. PREOȚII ȘI PREOTESELE LUNII 


Practicile închinate zeităţii Lunii variază de la obiceiurile magice ale popoarelor primitive şi 
sălbatice la ritualuri elaborate, oficiate cu toată demnitatea şi solemnitatea de care erau în stare 
civilizațiile antice. 

Persoanele cărora le sunt încredințate oficiile de cult în triburile evoluate sunt femei şi sunt 
cunoscute sub numele de preotese ale Lunii. Este semnificativ faptul că Luna este slujită peste tot 
de către femei. Cu toate acestea, mai târziu, şi bărbaţii joacă un rol în slujirea Lunii, dar într-o altă 
funcție. Aceste femei răspund de riturile magice, menite să aducă pe Pământ puterea fertilizatoare a 
Lunii. Cea mai importantă dintre aceste practici este îngrijirea proviziilor de apă şi a flăcării sacre 
sau a focului sacru, care reprezintă lumina Lunii şi care nu trebuie lăsată să se stingă (mai târziu, în 
etapa de asamblare, flacăra sacră va reprezenta lumina Soarelui, a lui Dumnezeu, a clonei 
virusului). Pe lângă acestea, în multe locuri preotesele primesc energia fertilizatoare a zeităţii în ele 
însele, în calitate de femei, o funcție îndeplinită pentru bunăstarea întregului trib. 

În Africa, de exemplu, aducerea ploii (solicitarea începerii clonării elementelor virale) este, 
în general, o funcție atribuită unui rege sfânt, unui om al Lunii, dar puterile lui depind în general de 
ajutorul femeilor, care culeg ierburile necesare, oficiază ritualul de vărsare a apei sau curăţă 
izvoarele şi bălțile în cadrul ceremoniei. Însă, în multe triburi, aducerea ploii revine numai femeilor, 
iar la ceremonii nu are voie să asiste niciun bărbat. Femeile care iau parte la ritual sunt, în general, 
dezbrăcate. Acestea merg la izvoare şi le curăţă, apoi scot apă proaspătă şi şi-o toarnă pe trup. 
Uneori, ceremonialul este dus la bun sfârşit de către o singură femeie sau de o fată tânără care, în 
timpul oficiului, este considerată preoteasă a zeiţei Lunii. 

Acolo unde preotesele vestale au în grijă focul Lunii, tot ele se ocupă în general şi de 
ritualurile aducătoare de ploaie. Aşa se întâmplă în Peru, unde preotesele Mamei-Quilla erau vestale 
şi aducătoare de ploaie deopotrivă, la fel cum în Roma antică fecioarele vestale, păzitoarele focului 
sacru al zeiţei Vesta, oficiau ceremonii de Idele lui Mai, perioada Lunii Pline, ca să echilibreze 
proviziile de apă (de componente virale). Ceremonialul presupunea, printre altele, şi aruncarea în 
Tibru a 24 de manechine, un substitut pentru sacrificiile umane care erau făcute pe vremuri în râu. 

Sanctuarele Mamei Lună erau amenajate, în general, în poieni care aveau un pârâu, deseori 
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într-o grotă în care apa ţâşnea direct din stâncă (simbol al virusului care este o piatră). 
In Egipt, în cadrul procesiunii anuale Phallephoria, un vas cu apă era purtat pe dinaintea 


imaginii falusului care îl reprezenta pe Osiris. Vasele pentru apă şi revărsările de apă aveau şi ele o 
importanță mare în cadrul riturilor închinate altor zeități ale Lunii dătătoare de ploaie şi rouă. Astfel, 


zeiţa era venerată ca aducătoare de rouă şi ploaie, iar ceremonialul avea, în acelaşi timp, menirea de 
a o stimula să îşi trimită puterile umidificatoare (instrucţiunile de clonare). Riturile religioase antice 
şi primitive au, în general, această dublă intenţie. Oamenii toarnă apă ca să o încurajeze pe zeiță să 
trimită ploaia. Este un fel de reamintire, o sugestie puternică, care îşi are originea în magia 
mimetică, adresată direct genomului străin din noi. În acelaşi timp, se crede că puterile îi cresc de pe 
urma acestui ritual al turnării apei. Procedeul este considerat deosebit de eficient în cazul unei 
penurii de apă, pentru că atunci ofranda, jertfa este cu atât mai prețioasă. Într-adevăr, uneori, în caz 
de secetă gravă, lichidele mai preţioase sunt dedicate tot zeiţei. Oamenii duc o vacă pe câmp, o 
mulg, iar apoi toarnă laptele pe pământul însetat. Se consideră că ofranda o mulţumeşte în mod 
deosebit pe zeiţa Lunii, care este şi Vaca din Ceruri. 

Aceste obiceiuri, oricât de caraghioase şi pline de superstiții ni s-ar părea ca metode de 
controlare a vremii, au o semnificație mai profundă, care trebuie luată foarte în serios pentru că 
provin de la genomul străin din noi care ne vorbeşte în acest fel, solicitându-ne ajutorul la clonarea 
lui. 

Torţele, lumânările şi focurile aprinse în cinstea Lunii sunt folosite pe post de vrăji cu puteri 
fertilizatoare şi sunt purtate în jurul ogoarelor proaspăt semănate, ca să ajute la germinarea grâului, 
la fel cum torțele zeiţei Hecate erau purtate în jurul câmpurilor semănate în Grecia pentru a le spori 
rodnicia. 

Întâlnim des ideea că puterea fertilizatoare a lunii este, de fapt, un foc (erosul generat de 
genomul străin). Se crede că această putere (genom viral) poate fi ascunsă în lemn sau în copac 
(ADN), unde zace într-o formă latentă, şi că poate fi extrasă prin frecare, metoda primitivă de 
aprindere a focului. Tribul Huitoto, de exemplu, crede că focul a ajuns prima oară pe Pământ cu 
ajutorul unei femei care l-a obținut de la Lună. Mai există un mit primitiv care spune că o bătrână - 
probabil Luna însăşi, care este numită deseori Bătrâna - a creat primul foc frecându-şi zona genitală, 
în vreme ce în imnurile vedice ale unei culturi mult superioare, Agni, spiritul focului, este ascuns în 
lemnul sacru din care renaşte prin frecare şi prin flacără (simularea actului sexual fără ejaculare — 
metoda tantrică, poate produce alipirea fragmentelor împrăştiate ale genomului străin din aşa zisul 
"gunoi” al ADN-ului şi activarea lui). 

Zeița Lunii era, într-adevăr, considerată focul sau lumina Lunii, care putea rămâne în stare 
latentă în interiorul unei bucăţi de lemn. Acest lucru este atestat de legenda conform căreia Oreste, 
după ce l-a ucis pe regele Toas, a adus cultul marii zeițe în Italia, ascunzându-i statueta într-un 
mănunchi de nuiele pe care l-a luat cu el. Astfel, era flacăra latentă din mănunchiul de nuiele şi 
aştepta să fie adusă la viaţă prin anumite ritualuri. În Italia, au numit-o Diviana, care înseamnă 
Zeița. Este un nume pe care îl cunoaştem mai bine în forma „Diana”, pentru că Diana, zeiţa 
vânătorii, nu era nimeni alta decât zeiţa Lunii, Mama tuturor animalelor. În reprezentările ei statuare 
este încoronată cu Semiluna şi poartă o torţă aprinsă. Cuvântul latin pentru torţă sau lumânare este 
vesta, iar Diana mai era numită şi Vesta. Prin urmare, mănunchiul de nuiele în care a fost adusă din 
Grecia era, de fapt, o torţă neaprinsă. În templul ei ardea mereu un foc, iar cel mai important festival 
era numit Festivalul Lumânărilor sau al Torţelor. Se sărbătorea pe 15 august, iar poienile în care se 
săvârşeau ritualurile străluceau la lumina torțelor. Festivalul Lumânărilor încă se sărbătoreşte, însă 
făcliile din Roma nu se mai aprind în cinstea ei, ci a Fecioarei Maria. Este ziua Adormirii. În 
această zi a anticului festival al Dianei, Maria este cea ridicată la Ceruri ca să domnească acolo în 
calitate de împărăteasă (asamblare virus şi părăsire a celulei). 

De asemenea, un alt festival antic al lumânărilor închinat cu mult timp în urmă unei zeițe a 
Lunii, este reluat astăzi, la aceeaşi dată de 2 februarie, în cinstea Fecioarei Maria, Luna Bisericii 
noastre, cum o numesc Sfinții Părinţi. Este vorba despre Stretenie (Festival of Candlemas / 
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Întâmpinarea Domnului, în varianta engleză). Datele şi obiceiurile corespund sărbătorii celtice a 
sfintei Bride sau a sfintei Brigitta. Sfânta Brigitta este forma creştinată a zeiţei celtice antice Bridgit 
sau Brigentis, o zeiţă triunică a Lunii, al cărei cult era foarte răspândit în vechime. La 1 februarie se 
aprindea şi se binecuvânta noul foc, la fel cum se face astăzi în Biserica Catolică. 

Un praznic al luminilor era oficiat şi în Sais, Egipt şi era închinat zeiţei Isis-Net. Ceremonia 
avea loc într-o capelă de sub templu. Felinarele erau purtate în jurul sarcofagului lui Osiris, pentru 
că Isis putea să-l readucă la viaţă pe zeu numai prin puterea luminii - care simboliza puterea 
dătătoare de viaţă a Lunii. 

Mai este interesant şi un alt obicei legat de îngrijirea focului. La Tara, vechiul scaun al 
regilor irlandezi, oamenii ţineau aprins un foc etern. În ziua solstițiului de vară, focul era stins şi 
aprins din nou a doua zi, cu ocazia praznicului lui Beltane, o sărbătoare care iniţial era un festival al 
Lunii, nu al soarelui. În zilele de tabu focurile sacre sunt în general stinse, ceea ce înseamnă că 
zeitatea a coborât în Lumea-de-dincolo. În Biserica Catolică, de exemplu, lumina care arde în faţa 
altarului este stinsă în Vinerea Mare, când Hristos (clonă ARN viral) a părăsit pământul (nucleul 
celular) şi a coborât în infern (citoplasmă). Este aprinsă din pou în Duminica Paştilor. În Biserica 
Răsăriteană sau Greacă, aducerea luminii noi este una dintre cele mai importante sărbători din an. 
Pelerinii se adună la Ierusalim ca să ia parte la aprinderea noului foc şi să ducă acasă o candelă cu 
lumina focului sfânt. La slujba de dimineaţă, arhimandritul se izolează şi rămâne în comuniune cu 
Dumnezeu până când noul foc se aprinde printr-o minune. Este o renaştere a luminii care 
simbolizează întoarcerea lui Hristos din infern (sub formă de proteine virale), unde a coborât după 
moarte ca să le predice sufletelor din Hades, într-o perfectă similitudine cu zeitățile Lunii din 
epocile de dinainte. 

În Babilon şi în cadrul legii evreieşti nu trebuiau aprinse focuri de Sabat, de Nefast sau în 
zilele de tabu. Această regulă este legată de credinţa că zeiţa Lunii se afla atunci în perioada de tabu 
menstrual. La fel, triburile din Orinoco îşi sting focurile când are loc o eclipsă de Lună, întrucât 
pentru ei acest lucru înseamnă o zi nefastă. 

Focul sacru (genomul viral monocatenar) este considerat scânteia sau puterea fertilităţii. În 
nordul Angliei, de exemplu, Stretenia (Festival of Candlemas/Întâmpinarea Domnului) se numea 
Praznicul nevestelor pentru că era considerată un festival al fertilităţii. Dovadă este un obicei 
interesant care a supravieţuit în Scoţia până la finalul secolului al XVII-lea. În ajunul acestui 
festival, un snop de ovăz era îmbrăcat în straie femeieşti. Această „femeie” era întinsă pe o 
suprafaţă ce se numea "Patul Brigidei”, iar lângă ea era aşezată o bâtă de lemn. Femeile din sat 
stăteau treze şi aveau grijă ca o torță să ardă în cameră pe parcursul întregii nopţi. Această punere în 
scenă era în mod limpede un rit al fertilităţii, pentru că „Brigid” se referă la zeițele celtice cunoscute 
sub numele de Cele Trei Brigid şi care reprezentau cele trei faze ale Lunii. Prin urmare, în noaptea 
festivalului, puterea fertilizatoare a Lunii sau lumina ei era simbolizată şi invocată prjn torţa care 


ardea lângă femeia de ovăz care se împreuna cu bâta de lemn, simbol al falusului. Tradiţia spune că 
femeia de ovăz nu putea să aducă o nouă recoltă, dacă nu primea energie dintr-o căsătorie sfântă, 
binecuvântată de puterea fertilizatoare a Lunii. 

În multe zone, în templele dedicate zeiţei Lunii, ardea în permanenţă un foc sacru care era 
protejat şi îngrijit de către un grup de preotese dedicate slujirii lui. Erau numite, în general, preotese 
vestale, după fecioarele vestale care îngrijeau focul veşnic din templul zeiţei Vesta, din Roma. Nu se 
căsătoreau decât în anumite condiţii ritualice, dar în unele cazuri erau considerate „soţii” ale regelui, 
deşi îşi păstrau calitatea de a fi fecioare. Deseori, regele câştiga prestigiu tocmai pentru că era 
„căsătorit” cu o preoteasă vestală. Aşa se întâmpla la Roma: mulţi dintre primii regi erau fii ai 
fecioarelor vestale. Frazer observă că, la consacrare, fiecare fată primea numele Amata sau 
„preaiubita”, titlu pe care îl purta soţia legendarului rege Latinus. În multe locuri, aceste preotese 
erau prostituate sacre, care se ofereau străinilor şi adoratorilor Zeiţei. „Fecioară” în acest caz este 
folosit, evident, în sensul inițial de „necăsătorită”. Aceste femei jurau să o slujească pe Zeiţă: sexul 
lor, atracţia, iubirea nu trebuia să fie folosite pentru propria stare de bine sau în scopuri cotidiene. 
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Nu se puteau uni cu un soț, pentru că natura lor feminină era dedicată unui țel superior, acela de a 
aduce puterea fertilizatoare a Zeiţei în contact efectiv cu viețile oamenilor. 

În strânsă legătură cu focul păstrat în templele zeiței Lunii şi care îi întrupa sau reprezenta 
veşnica putere fertilizatoare, au fost descoperite anumite obiecte explicit falice, cu siguranţă, 
venerate alături de zeiţă. În Roma, de exemplu, în templul zeiței Vesta era venerat şi un zeu, Pales 
sau Pallas. Pare să fi fost identic lui Priap ce era reprezentat printr-o imagine falică. Împreună 
formau zeitatea pabulum, Mâncarea. Împreunarea zeiţei Lunii cu imaginea falică aminteşte de 
festivalul scoţian al fertilității şi de ritualul patului Brigidei pomenit mai sus, menit să asigure 
existenţa hranei. 

Zeul falus, Pallas, nu era considerat o zeitate rivală, ci asociată Zeiţei (erau simbolul celor 
doi ARN al genomului viral). Ambii purtau simbolul fertilităţii, dar „misterul” era îndeplinit numai 
când îşi uneau funcţiile. O legătură asemănătoare exista şi în cazul altor zeițe ale Lunii. De 
exemplu, amantul zeiţei Selene era Pan, iar pe Acropole s-a descoperit de curând un tunel care 
conduce de la templul Afroditei până la templul lui Eros, aflat sub el. Se speculează că o fecioară 
cobora noaptea prin acest tunel, ducând cu ea obiecte sacre. Vizita reprezenta, fără îndoială, unirea 
sacră sau căsătoria dintre Eros şi Afrodita. 

Cei trei zei, Priap, Pan şi Eros, sunt cu toţii zei falici sau erotici. Ei au aceeaşi semnificație 
ca Tammuz, Adonis şi Attis, care sunt zei ai vegetației. Prin urmare, când sunt veneraţi alături de 
zeițele Lunii, riturile lor nu se referă la puterea fertilizatoare a Lunii căsătorită cu rodnicia 
pământului, ci la împreunarea dintre esenţa sau principiul masculin cu puterea feminină. 

Ideea că puterea divină se manifestă prin împreunarea părții bărbăteşti cu partea femeiască 
este exprimată printr-un simbol, care uneori o reprezintă pe zeiţa Cibele, una dintre reprezentările 
Magnei Dea: o Semilună unită veşnic cu Soarele. Un simbol asemănător se găseşte şi în Celebes, în 
epoca modernă. Acolo este venerat ca zeitate supremă un zeu itifalic (cu falus în erecţie). Asemenea 
lui Pallas în templul zeiţei Vesta, este slujit de preotese. Revelarea lui supremă are loc în mod 
simbolic prin contactul dintre lingam şi yoni (organele genitale masculine şi feminine). Cel mai 
important festival al lui este sărbătorit la prima Lună Plină din Ramadan. Legătura lui cu venerarea 
Lunii este stabilită la această dată pentru că Ramadanul este postul de jelire a lui Tammuz, fiul 
zeiţei Ishtar, care a murit şi a coborât în infern. În cadrul festivalului închinat zeului falic din 
Celebes, se celebrează faptul că zeul îşi manifestă puterile înnoite la prima Lună Plină în momentul 
împreunării dintre puterea bărbătească şi cea femeiască. Aici, zeul nu mai este reprezentat prin 
falusul erect sau prin femeia care împarte îmbrăţişări, ci străluceşte deasupra, se manifestă în clipa 
împreunării, în actul prin care se eliberează tensiunea şi se creează energia. 

Ca să simbolizeze adevărul acestui zeu care se manifestă şi capătă putere prin unirea 
bărbatului cu femeia, adică prin unirea principiului masculin cu cel feminin, în timpul iniţierii în 
mişteriile Marii Zeiţe, femeile îşi sacrificau fecioria în templu, intrând într-o hieros gamos, o 
căsătorie sacră, care uneori era consumată cu preotul, în calitate de reprezentant al puterii falice a 
zeului, alteori cu imaginea falică însăşi sau cu orice străin care înnopta în incinta templului. 

În această tranziţie de la un simplu partener la hieros gamos vedem limpede încercarea de a 
transforma actul într-un ritual impersonal. La început a fost preotul, care nu era considerat un om ca 
toţi ceilalţi, ci întruparea zeului şi acţiona în acest fel numai în cadrul funcţiei sale. În alte cazuri se 
folosea reprezentarea falusului care aparținea zeului. Acest rit nu avea niciun fel de conotaţie 
personală. Caracterul impersonal era evident şi când „străinul” juca rolul preotului sau al zeului. 
Ritul era oficiat de către doi oameni care nu se mai văzuseră vreodată şi care, cel mai probabil, nici 
nu aveau să se mai vadă vreodată. Regulile spuneau că străinul trebuia să plece înainte de venirea 
zorilor. Astfel, caracterul impersonal sau divin al ritului se întipărea în minţile participanţilor. 

Se pare că era un obicei comun ca zeiţa Lunii să fie slujită de preotese fecioare, care erau 
hierodule, prostituate sacre. În templele zeiţei Ishtar erau numite fecioare ale bucuriei, iar cuvântul 
„Ishtaritu” care le denumea era echivalentul cuvântului grecesc „hierodule”, prostituate sacre. În 
unele locuri, aceste preoţesc se împreunau doar cu bărbatul care îl întruchipa pe zeul Lunii, la fel ca 
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vestalele care erau considerate soțiile regilor. Însă căsătoria sacră avea loc în cele mai multe cazuri 
cu unul dintre credincioşii sau inițiații care căutau împreunarea cu zeița. O căsătorie sacră de acest 
tip făcea, probabil, parte din inițierea bărbaților în misteriile zeiței. 

În general, preotesele se dedicau pe viață slujirii zeiței. Rămâneau în sanctuar şi oficiau 
riturile sexuale, pe lângă celelalte îndatoriri pe care le aveau: îngrijirea flăcării sacre şi oficierea 
ritualurilor apei. Nu intrau în căsnicii seculare. Erau fecioare. Însă, pe lângă aceste prostituate sacre 
mai existau şi femei care nu se dedicaseră unei vieţi religioase şi care trebuiau să se prostitueze o 
dată în viaţă în templu. 


În Istoriile lui, Herodot scrie: 

"Dar cel mai ruşinos din obiceiurile câte le au babilonienii este acesta: fiecare femeie din 
ținut are datoria, o dată în viaţa ei, să stea în templul Afroditei şi să se dea unui bărbat străin [...] 
trec întruna bărbaţii care aleg [...] Banii aruncaţi pot fi cât de puţini; bărbatul n-are de ce să se 
teamă că va fi respins; legea nu îngăduie acest lucru, căci banii devin sfințiți. Femeia urmează pe 
cel dintâi bărbat care i-a aruncat bani şi nu înlătura pe nimeni. După ce sa împreunat cu acel 
bărbat, dezlegată de orice îndatorire faţă de zeiță, se întoarce acasă şi din clipa aceea n-o mai poți 
ademeni nici chiar de-ai acoperi-o cu aur. Cele frumoase la faţă şi bine făcute se întorc repede 
acasă, dar cele slute aşteaptă mult şi bine, nefiind în stare să împlinească cerința legii; sunt unele 
care aşteaptă până şi trei, patru ani. În unele părţi din Cipru se află o rânduială asemănătoare cu 
aceasta”. 


NOTĂ 





Prostituţia religioasă era practicată în special de către femeile nobile din Grecia şi Asia 
Mică. Regele era privit pe atunci ca Gruparea zeului, iar surorile şi fiicele lui, devenind preotese şi 
unindu-se cu el, retrăiau alături de el mitul împreunării Afroditei cu Adonis. Împreunarea zeului cu 
zeiţa era „considerată esenţială pentru înmulțirea animalelor şi a plantelor, flecare în felul lor. În 
plus, împreunarea fabuloasă a perechii divine era simulată practic, reprodusă pe pământ prin 
împreunarea adevărată, chiar dacă temporară, a sexelor în sanctuarul zeiţei, având menirea de a 
asigura rodnicia pământului şi înmulțirea oamenilor şi a animalelor”. Şi în Babilon, fiicele 
familiilor nobile se prostituau în templul Anahitei, zeița zoroastriană a Lunii, închinându-i astfel 
primele roade ale feminităţii lor. 

Mai târziu, în Grecia, când relaţiile sexuale întâmplătoare au început să fie privite cu ochi tot 
mai critic, femeile care mergeau în templul zeiţei ca să oficieze vechiul ceremonial aveau voie să-şi 
sacrifice părul în locul fecioriei, ca jertfire simbolică a feminităţii însă în cadrul ceremoniei, tot îşi 
petreceau toată noaptea la templu, în semn de amintire vie a originii ritualului. 

În cultul zeiţei Cibele, al cărei simbol - Semiluna - apărea unit veşnic cu soarele, cel iniţiat 
sau cea inițiată recita următoarea mărturisire, păstrată de Clement din Alexandria: 

Am mâncat de pe tamburină, 
Am băut din cinel, 

Am purtat vasul sacru. 

Am intrat în alcovul miresei. 


Primele două versuri se referă explicit la un fel de cuminecătură. Masa consta cel mai 
probabil într-o turtă făcută din orz sau din alte cereale care simbolizauă trupul zeului, fiul mamei. 
Băutura era fie vin, fie sânge, fie vin care simboliza sângele (fie enteogene). Se credea că Zeul 
Lunii îi învățase pe oameni şi cultivarea viţei-de-vie şi a grânelor. Era el însuşi întruchipat în bobul 
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grâului şi uneori era rodul viței, sângele lui fiind vinul. Sau poate că băutura era soma vinul zeilor 
făcut din copacul Lunii, al cărui echivalent pământesc era băutura îmbătătoare numită „soma”, 
„hoama” sau „moly”. Al treilea vers, „Am purtat vasul sacru” se referă la purtarea acelui kernos 
care era o vază sau un castron împărțit în mai multe compartimente separate în care se puneau 
fructe şi grâne. În centru, o lumânare sau o torţă reprezentau lumina fertilităţii a cărei putere făcea 
ca fructele să crească. Cei care treceau prin procesul de iniţiere purtau vasul sacru, jucând astfel 
rolul preotului sau al preotesei. Vasul reprezenta pântecele Marii Mame, dătătoarea de viaţă şi cea 
care ajuta la înmulțirea roadelor. Era folosit deseori ca simbol sau stemă a zeiţei însăşi. Fecioara 
Maria, de exemplu, este numită Vasul Sfânt, recipientul puterii fertilizatoare a Sfântului Duh din 
care sa născut Hristos. Isis era simbolizată de un vas cu apă, unde apa reprezenta puterea 
fertilizatoare a lui Osiris păstrată în Vasul lui Isis, prin care se manifesta în formă materială, creând 
şi susținând întreaga natură. 

Cei care se pregăteau să intre în rândul inițiaţilor rosteau următoarea mărturisire: „Am purtat 
vasul sacru, am primit şi păstrat puterea creatoare a zeului”. lar mărturisirea se încheia cu 
declaraţia: "Am intrat în alcovul miresei”. 


NOTĂ 





Pentru cei care luau parte la ceremonial, era cu adevărat o hieros gamos, o nuntă sacră. În 
cadrul ei, îi închinau zeiţei (genomul străin din noi) cea mai de preţ funcție, puterea reproducătoare, 
şi se angajau ca împlinirea spirituală obținută prin împreunarea cu zeul să fie pentru ei mai 
importantă decât iubirea obişnuită sau satisfacerea biologică a nevoilor sexuale. 

Într-o primă fază, poate părea ciudat că femeile erau obligate să-şi sacrifice sau să-şi ofere 
fecioria zeiţei iubirii. Ne-am putea aştepta mai degrabă ca zeiţa să le ofere slujitoarelor sale daruri 
care să le facă mai atrăgătoare pentru bărbaţi, în loc să le ceară să-şi sacrifice funcțiile feminine ca 
să o slujească. Frazer îşi pune această problemă, iar răspunsul pe care îl dă este următorul: ” aveau 
nevoie de credincioşi tot atât de mult pe cât credincioşii aveau nevoie de zei” (omul a fost creat de 
virus special pentru a clona acest genom străin). Zeița, divinitatea atotputernică a fertilități 
reprezintă puterea creatoare care sălăşluieşte în tot ceea ce este femeiesc. Această putere este 
reînnoită prin slujirea ei în cadrul hieros gamos, pentru că atunci când femeile îi jertfesc sau îi oferă 
propria putere feminină, puterea ei divină creşte, străluceşte din nou (genomul întregit şi activat prin 
actul sexual dezlănţuit putea fi transmis urmașilor ce-l vor clona cu mai multă uşurinţă). 

Relaţia pe care anticii căutau să o stabilească între oameni şi zei era numită de ei înşişi 
„Misterii”. Ceea ce se petrecea de fapt chiar este un mister, o taină pe care o putem înţelege doar 
când conştientizăm faptul că „zeii” nu sunt fiinţe exterioare omului, ci mai curând forţe sau principii 
psihologice (produse de genomul străin din noi, de scânteia divină), care au fost proiectate şi 
personificate în „zei”. Zeii le sunt superiori oamenilor, dar îşi găsesc originea în adâncurile ascunse 
ale psihicului omenesc (în genomul ADN unde a fost inserat genomul străin). 

În aceste misterii, marea preoteasă care o personifica pe Zeița Lunii era „dată de soţie” o 
dată pe an unui bărbat care întruchipa principiul masculin, zeul priapic. Cât timp misterul era oficiat 
în lăcaşul sfânt, credincioşii stăteau de veghe în templu. După consumarea ritului, preotesele ieşeau 
din sanctuar, ducând cu ele Focul Sacru care tocmai se născuse în urma reînnoirii puterii zeițe 
(genomul străin ce exista sub formă de fragmente împrăștiate în ADN s-au alipit). Credincioşii îşi 
aprindeau focurile din cămine de la noul foc. Acest ritual ne aminteşte de slujba oficiată şi în ziua 
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de astăzi în Duminica Paştilor la Ierusalim. 

Pe lângă faptul că oficiau ritualurile care îi reprezentau calităţi fertilizatoare şi dătătoare de 
viaţă, preotesele zeiţei Lunii trebuia să o întruchipeze pe zeiţă şi în aspectul ei întunecat şi 
distructiv. 

Ne amintim că vestalele aruncau în fiecare an 24 de manechine în Timbru iar unor 
reprezentări ale zeiţei li se jertfeau şi copii. De pildă, este atestat faptul că în jurul pietrei sacre 
(virusul este o piatră) care o reprezenta pe zeiţa Astarte s-au găsit sute de schelete de copii. Astarte 
era zeiţa iubirii sexuale fară oprelişti şi în cinstea ei erau jertfiți copii, primii născuţi, şi animale. 

Marea preoteasă a zeiţei celtice a Lunii devenea călău ori de câte ori era adus un sacrificiu 
uman. Era obligată să ucidă ea însăşi victima. După o luptă, de exemplu, prizonierii erau sacrificați. 
Capetele le erau tăiate (simbolizând separarea ADN-ului de genomul străin monocatenar) deasupra 
unui cazan de argint în care era strâns sângele. Unul dintre aceste cazane a fost descoperit în 
Iutlanda şi se află acum în Muzeul din Copenhaga. Este ornat cu imagini care nu prezintă doar 
scene de luptă, ci o înfăţişează şi pe Zeița Lunii, precum şi scene din timpul sacrificiului. 

Recipientul de argint a fost numit Vasul Regenerării. Este cazanul zeiţei Lunii (capsida), 
dătătoarea de fertilitate şi iubire. Probabil că sângele strâns în el era folosit ca băutură, ori pentru 
îmbăiere. A fost atestat şi faptul că recipientul trebuia încins până când se obțineau „trei picături din 
harul inspiraţiei” (cele trei enzime virale ce ajută la clonarea virusului), devenind astfel şi vas al 
inspiraţiei, în el preparându-se o băutură ca soma pomenită anterior. MacCuloch ne spune că acest 
cazan celtic este, probabil, predecesorul Sfântului Graal din legendele arthuriene: „Astfel, în Graal 
s-au unit cazanul magic al păgânismului celtic şi potirul sfânt al creştinismului, iar produsele sunt 
mistice şi minunate într-un mod extraordinar”. 

Graalul este un simbol misterios, tainic (este capsida virusului). Uneori se vorbeşte despre el 
ca despre un Potir în care stă înfiptă o suliță (genomul monocatenar) din care picură la nesfârşit 
sânge. Alteori, este o piatră (virus). Poate fi şi o tipsie plină cu Mâncare (placenta dogonă cu 
aminoacizii virali). Este asociat cu un rege mort (virus dezintegrat) sau căzut pe patul de moarte din 
pricina unei boli. Regele este Pescarul (el va pescui fragmentele clonate de virus). Țara lui este, ca 
şi el, bolnavă, secată, stearpă (celula nu produce clone de virus). Acesta este Ținutul pustiit. În 
vechea legenda celtică găsim elemente care corespund unor amănunte important din miturile altor 
zeități ale Lunii. Pământurile sunt pustiite pentru că zeul Lunii a coborât în Lumea-de-dincolo, iar 
umezeala pe care numai el o poate aduce a dispărut. Pocalul plin cu sânge este vasul folosit pentru 
jertfele (se referă la nimicirea EU-lui în favoarea SINE-lui) în cinstea zeiţei celtice a Lunii. Cine 
bea din vas este regenerat, reînnoit, poate primi chiar nemurirea. Sub formă de piatră, Graalul este 
un simbol evident al însăşi Lunii Mamă care, în multe religii antice, aşa cum am văzut mai sus, era 
venerată sub forma unei pietre (virus) sau a unui con (capsidă). În ipostaza de vas plin cu mâncare, 
Graalul este simbolul zeiţei agriculturii şi abundenței, în versiunea celtică. Regele Pescar, străjer al 
Graalului, suferă de o boală veşnică, nefiind nici viu, nici mort, ci suspendat într-o stare 
intermediară dintre viaţă şi moarte (inserat în ADN), până ce taina Graalului se dezvăluie unui 
muritor care ajunge la această iluminare prin curaj şi perseverență (genomul străin activat prin 
inițierea utilizată într-o cale spirituală). Atunci Regele Pescar (genomul străin) este readus la viaţă, 
iar Tărâmurile pustiite (citoplasma) redevin rodnice (clonează viruși). 

Aceasta este legenda Graalului. Aşa cum arată Jessie Weston, legenda este în mod limpede 
povestea unei iniţieri (proces prin care se alipesc fragmentele genomului străin monocatenar și se 
activează). Încercarea prin care trece eroul este mereu aceea de a pune o întrebare anume: „Ce 
înseamnă toate aceste lucruri şi cui slujesc ele ?” (răspunsul este unirea fragmentelor de genom și 
servesc virusului pentru clonare). Dacă nu formulează întrebarea, taina se va perpetua la nesfârşit, 
dar nimeni nu va fi slujit. Pământurile rămân pustiit. însă, dacă întrebarea este adresată şi înţelesul 
este conştientizat, vraja se rupe, regele este vindecat, iar pacea şi belşugul domnesc din nou pe 
meleagurile acelea (se reîncepe clonarea virală). 

O variantă foarte interesantă a acestor întâmplări arhetipale apare şi în povestea lui Isis. 
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Maneros, Pescarul (virusul), cade în mare (în citoplasmă) şi se îneacă. În legendă aflăm motivul 
pentru care Pescarul este mort sau zace pe patul de moarte. În legenda Graalului, acest amănunt nu 
este niciodată explicitat, cu toate că în Parsifal al lui Wagner condiția Pescarului este pusă pe seama 
nerespectării jurământului de castitate (virusul nu are aparat de reproducere). Maneros a căzut în 
mare din pricină că nu a putut să îndure durerea lui Isis, care îl jelea pe Osiris cel mort. Nu a reuşit 
să suporte „aspectul teribil al Zeiţei”. 

Alte forme sub care apare Vasul Regenerării sunt vasul alchimiştilor şi vasul din filosofia 
chineză şi hindusă. În toate aceste cazuri, se crede că vasul ar avea puterea să prefacă materia 
comună în duh (genom viral monocatenar) şi să preschimbe un lucru muritor (celula) în ceva 
nemuritor (virus). În el se prepara băutura nemuririi şi a regenerării spirituale, dar şi băutura 
inspiraţiei. Cu toate acestea, putea fi folosit şi la prepararea unor leacuri magice, puternice, care nu 
erau benefice, ci dimpotrivă, dăunătoare (până la preluarea frâielor puterii, virusul a fost perceput ca 
inamic). Şi despre vrăjitoarele din Evul Mediu, întâlnite şi în folclor, se spunea că îşi preparau 
licorile de iubire sau leacurile de fertilitate pentru a da viaţă câmpurilor aride sau pentru femeile 
sterpe la fel, în ceaun, în cazan. Uneori puteau aduce chiar nenorociri ca furtuni, boli, atacuri, crize 
sau chiar moarte. Un motiv al rezistenţei extraordinare a cultului vrăjitoarelor în Evul Mediu, 
vrăjitoare care au fost supuse la un adevărat masacru prin arderi pe rug şi torturi, a fost, fără 
îndoială, faptul că femeile implicate credeau cu adevărat că fertilitatea pământurilor depindea de 
ceea ce făceau ele. Religia lor le influenţa într-un mod de neînchipuit. Simbolurile acestei credinţe 
trebuie să fi apărut de la un nivel foarte profund al inconştientului pentru că, aşa cum arată cronicile 
proceselor de vrăjitorie, simbolurile le făceau pe sute de femei simple, de la ţară, să înfrunte 
moartea fără să clipească (când genomul străin preia conducerea trupului nimic nu-l poate face să 
renunţe la scopul său). 

Riturile sexuale ale vrăjitoarelor purtau semnificaţia unei uniri cu puterea divină, dar erau şi 
rituri magice care asigurau fertilitatea, dar cum această religie fusese deja depăşită de creştinism, 
simbolurile ei s-au pierdut în inconştient şi au fost percepute în jur într-o formă negativă. Zeul falic 
din cultele vrăjitoarelor nu era un Soare Strălucitor al Mamei Lună, ci era Fiul întunericului, 
Diavolul. Cu toate acestea, riturile lui erau oficiate în continuare sub Luna Nouă şi Luna Plină. 
Riturile vrăjitoarelor cuprindeau şi o hieros gamos, o unire sexuală fie cu un bărbat care îl 
întruchipa pe diavol, fie - mai des - cu imaginea unui falus. Aceste rituri corespund celor practicate 
în cadrul misteriilor antice ale zeiţei Lunii (diferitele etape ale procesului de clonare a mai multor 
viruşi se suprapun. Etapa de ”coborâre” a virusului este percepută ca o acţiune a Diavolului). 

Zeița Lunii era slujită în principal de către preotese, însă avea şi preoţi care oficiau la 
templul ei. La fel ca preotesele, aceştia făceau jurăminte care nu erau obligatorii pentru bărbaţii de 
rând, nici măcar pentru inițiații care nu erau preoţi. Bărbaţii de rând veneau la templul zeiţei ca să ia 
parte la hieros gamos, poate o singură dată în viaţă, în cadrul iniţierii. Era un ritual sacru pentru 
unirea cu natura feminină divină, dar avea şi scopul reînnoirii puterii lor fertilizatoare (activarea 
genomului străin). Însă preoţii consacraţi pe viaţă zeiţei aveau o trăsătură ce pare foarte ciudată 
pentru credincioşii unei zeițe a fertilității şi pentru un templu în care era venerat simbolul falic. 
Preoţii erau cunuci sau erau trataţi din anumite puncte de vedere ca nişte femei. De pildă, aveau păr 
lung şi purtau haine femeieşti ( 











). 

În unele triburi, preoții Lunii purtau straie femeiești, în altele purtau haine bărbătești când 
slujeau puterile masculine şi haine femeieşti când le slujeau pe cele feminine. Aşa cum spune 
Adolph Bastian, ei învăţaseră „de la Lună cum să-şi schimbe sexul”. 

Cultul zeiţei frigiene Cibele exemplifică un astfel de caz ieşit din comun, în care zeițele 
antice ale Lunii sunt slujite de către preoţi eunuci. Bărbaţii emasculaţi care o venerau erau 
consideraţi întrupări ale fiului său, Attis, la rândul lui un zeu al Lunii, care purta Semiluna în chip 
de coroană şi care, aşa cum ne-am obişnuit, era fiu şi amant al mamei sale, zeiţa Lunii, Cibele. 

Mitul lui Attis spune că eroul era cât pe ce să se însoare cu fata regelui când mama lui - sau 
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bunica lui care era îndrăgostita de el i-a luat minţile. Attis, în nebunia sau extazul lui, s-a castrat în 
fața Marii Zeiţe (pentru a deveni virusul care nu are organe de reproducere). Într-un cult care îşi are 
originile în 900 î.Hr., în fiecare an, pe data de 24 martie, este prăznuită durerea lui Cibele pentru fiul 
ei. Jelirea lui Attis ne aminteşte de durerea zeiţei Ishtar pentru Tammuz şi de cea a Afroditei pentru 
Adonis. 

În cultul zeiţei Cibele, un element anume a primit o importanţă considerabilă. A treia zi a 
festivalului se numea Dies Sanguinis. În ziua aceea, expresia durerii pentru pierderea lui Attis 
căpăta proporţii paroxistice. Cântecele se contopeau cu bocetele, iar abandonul atingea limite 
orgiastice. Apoi, cuprinşi de o frenezie religioasă, tinerii bărbaţi începeau să se cresteze cu cuţitele. 
Unii aduceau chiar jertfa supremă, castrându-se în faţa imaginii zeiţei şi aruncând cu membrele 
însângerate în statuia ei. Alţii alergau însângeraţi pe străzi şi îşi aruncau organele tăiate în case alese 
la întâmplare. Familia dintr-o astfel de casă avea obligaţia să îi ofere tânărului - acum preot eunuc - 
straie femeieşti. Aceşti preoţi emasculaţi erau numiţi galloi. După castrare, începeau să poarte păr 
lung şi se îmbrăcau în haine femeieşti. 

O ceremonie de castrare asemănătoare avea loc în cinstea zeiței siriene Astarte din 
Hierapolis, a zeiţei Artemis din Efes, a zeiţei Atargatis, a zeiţei Aştoreth sau Ishtar, a zeiţei Hecate 
din Laguire, precum şi a zeiţei Diana, a cărei statuie apare deseori cu un colier de testicule la gât. 
Alteori, la gât purta organele însângerate ale Preoţilor emasculaţi. Toate aceste zeițe erau slujite de 
către preoţi eunuci sau emasculaţi. 

Printre alte rituri oficiate de bărbaţi în cinstea Zeiţei Lunii enumerăm circumcizia - o 
castrare simbolică - şi flagelarea. Aceasta din urmă se pare că nu a fost niciodată practicată de 
femei, dar, în unele comunităţi, mulți bărbaţi tineri se supuneau de bunăvoie biciuirii în cinstea 
Zeiţei. Flagelarea era deseori atât de intensă, încât punea în primejdie viaţa credincioşilor. Şi totuşi, 
în frescele din Villa dei Misteri din Pompei, în care este înfăţişată iniţierea unei tinere în misteriile 
Marii Mame, ucenica stă ghemuită în faţa unei bătrâne aşezate pe scaun şi se supune biciuirii. 
Circumcizia şi flagelarea sunt un fel de castrare simbolică, nedusă la capăt. Poate că sunt similare 
prin gradul de intensitate a sacrificiului gestului femeilor care îşi jertfeau părul când se dedicau 
templului, în locul fecioriei. 

Acestea sunt sacrificiile pe care le cere zeița Lunii, e drept, nu de la fiecare bărbat, ci de la 
puţinii bărbaţi aleşi sau reprezentativi (care au reuşit să activeze genomul străin). Pentru ei, zeitatea 
apare în forma întunecată şi cumplită, poruncindu-le să se mutileze sau chiar să moară, pentru că, 
aşa cum am văzut, sacrificiile umane făceau deja parte din cultul ei. 

În aceste ritualuri sângeroase se distinge limpede partea întunecată sau subpământeană a 
marii Zeiţe. Ea este cu adevărat Distrugătoare, însă, în chip ciudat, puterile ei distrugătoare par să 
fie îndreptate mai mult împotriva bărbaţilor, decât împotriva femeilor. Bărbatul ales (simbol al 
virusului) trebuie să-şi sacrifice total şi definitiv virilitatea într-un extaz dement, în care durerea şi 
plăcerea se contopesc indisolubil. Femeia, pe de altă parte, trebuie să ofere primele roade ale 
feminităţii sale (fecioria). Cele două tipuri de sacrificii erau total diferite. Pentru că, aşa cum spun 
oamenii primitivi, „Luna este distrugătoare pentru bărbaţi, dar este de-o fire cu femeile, ca patroană 
şi protectoare a lor”. 


NOTĂ 


7. NUNTA SACRĂ 


Ritualul închinat zeiţelor fecioare prevedea o hieros gamos, o nuntă sacră în care viaţa 
. Pe vremea când 
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cultul zeiţei Lunii era înfloritor, nu existau doar prostituate laice, care practicau „cea mai veche 
meserie din lume” pentru propriul beneficiu economic sau ca răspuns la presiuni sociale; existau şi 
prostituate sacre, iar câştigurile făcute nu le aparțineau lor, ci zeiţei pe care o slujeau. Ocupaţia 
acestor femei nu era supusă oprobriului social, dimpotrivă, ele erau cinstite. 







Practicile respective au fost dezvoltate în cadrul unei religii, ca mod de adaptare la tărâmul 
interior, spiritual. Practicile religioase sunt bazate pe o nevoie psihologică provocată de genomul 
străin. Nevoia interioară sau spirituală era Proiectată în acest caz în lumea concretă şi era îndeplinită 
printr-un act simbolic. Dacă privim ritualurile de prostituție sacra din această Perspectivă, observăm 
foarte limpede că anticii considerau esenţial ca fiecare femeie să se ofere o dată în viaţă zeiţei, adică 
propriului său instinct, acelui principiu al Erosului din interiorul ei, şi nu unui anume bărbat, din 
dragoste pentru acesta. În această hieros gamos, nuntă sacră, nu conta cine era bărbatul, era 
important doar să nu fie bărbatul ales de ea ca partener de viaţă. Trebuia să fie un străin. Nu conta 
nici măcar câtă experienţă avea femeia. Bărbatul nu era ales pentru virilitatea lui, ca întruchipare a 
lui Priap. Templele zeiţei Ishtar sau ale Afroditei erau frecventate de bărbaţi care aveau nevoie să 
prindă puteri. Bătrânii şi cei a căror virilitate se pierdea căutau, bineînţeles, o reînnoire a puterilor 
pierdute la zeiţa care dădea „fertilitate oamenilor şi fiarelor”. Pentru femei, importanţa acestei 
experienţe trebuie să fi constat în abandonul instinctual, indiferent de forma experienţei în sine 
(numai așa se alipeau fragmentele genomului străin). 

În miturile zeiţei Lunii, aceste realităţi psihologice sunt exprimate în formă concretă, iar 
anticii le trăiau ca atare. Aceştia proiectau conţinutul psihologic şi erau obligaţi să trăiască această 
dramă simbolică, ca şi cum Ishtar şi Afrodita ar fi fost cu adevărat zeițe antropomorfe reale; ca şi 
cum nevoile principiului feminin trebuia să fie îndeplinite printr-o acţiune externă. 

În Antichitate, existau puţine femei care se prostituau pe viaţă în templul zeiţei Lunii, iar 
femeia de rând juca acest rol o singură dată în viaţă. Acest lucru însemna asumarea responsabilități 
pentru viaţa ei instinctuală. Îşi juca rolul pentru că ea avea nevoie sa o facă. Actul avea în vedere 
relaţia ei cu zeiţa iubirii şi nu privea relaţia cu soţul, indiferent dacă acesta exista cu adevărat sau 
urma să existe. Nu avea nimic de-a face cu siguranța ei economică, ca în cazul unei căsnicii 
normale, ci doar cu relația dintre ea şi propriul instinct. Cel mai greu lucru pentru oricine - în 
special pentru o femeie este să-şi recunoască şi să-şi accepte iubirea pentru o altă fiinţa omenească, 
atunci când sentimentul nu este împărtăşit. Este mult mai uşor să respingă iubirea, să spună „nici pe 
mine nu mă interesează” sau „nu merită să plâng după el” sau chiar să-şi reprime complet iubirea şi 
să nu simtă decât o uşoară tulburare superficială. Însă femeia-fecioară care a oficiat ritualul nunţii 
sacre în templul zeiţei nu acţionează astfel. Dându-şi seama că iubirea care s-a născut în ea 
reprezintă manifestarea zeiţei iubirii, ea va considera sentimentul, precum şi suferinţa pe care o 
aduce acest sentiment, ca făcând parte din experienţa principiului feminin, într-adevăr, se poate ca 
nerecunoaşterea iubirii ei în plan omenesc să aibă de fapt semnificaţia unei hieros gamos, nunta cu 
zeul, care le face pe femei fecioare (naşterea genomului străin prin alipirea fragmentelor are loc 
doar în interior). Philo din Alexandria a scris în urmă cu mulţi ani: „, 





». Aceeaşi idee o găsim 


exprimată într-un sonet de John Donne (1573-1631): 


Aprig te iubesc şi de tine-aş fi iubită, 

Dar sunt de-al tău duşman legată: 

Desparte-mă de el, deznoadă sau rupe legământul, 
la-mă la tine, aruncă-mă în temniţă, căci eu, 

De nu mă înrobeşti, nicicând nu voi fi liberă 

ŞI nicicând neprihănită, de nu mă siluieşti. 
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S-ar părea că fecioria psihologică nu poate fi atinsă decât de femeia care se lasă siluită de un 
zeu în cadrul unei hieros gamos, nunta sfântă. Imaginea de mai sus a fost desenată de către o femeie 
care au avut o experienţă asemănătoare. 

În simbolistica religiei creştine găsim o imagine asemănătoare când este vorba de Duhul lui 
Dumnezeu, care este Porumbelul Sfânt. Unele picturi medievale prezintă scena Imaculatei 
Concepții la fel cum este reprezentată şi în acest desen modern: ca pe o siluire din partea 
Porumbelului Sfânt. Această imagine pare să exprime o realitate universală a psihicului omenesc, 
prezentă în religiile zeițelor antice ale Lunii, în creştinismul medieval, în scrierile mistice ale 
filosofilor antici şi ale poeţilor elisabetani şi, în ziua de azi, în desenele inconştiente ale femeilor 
contemporane. Parcă ni s-ar transmite că femeia poate deveni "una-în-ea-însăşi” când 
conştientizează pe deplin posibilităţile care zac în propria ei natură, când simte ce înseamnă să ardă 
de pasiune carnală şi spirituală şi când îşi pune puterile în slujba zeului instinctelor. Apoi, când 
energia divină, non-personală s-a acumulat în interiorul ei, femeia obţine castitatea sufletului, 
întregirea şi deplinătatea fiinţei sale prin consacrarea celor mai profunde simţiri către zeul 
instinctelor, indiferent cum îl numeşte. 

Astfel, femeia se eliberează de dorinţele egoiste, de identificarea cu propriile instincte şi 
propriile nevoi generate de genomul ADN. Aceasta este semnificația împreunării cu zeul, nunta 
sacră din templul zeiţei Lunii, considerată întotdeauna zeiţa iubirii sexuale. Ea este sursa puterii de 
a iubi, precum şi a puterii fertilității. Cei iniţiaţi în misteriile ei primeau o parte din puterea zeiţei, 
luau parte la natura ei printr-o unire mistică. Cu toţii cunoaştem învățăturile creştine despre cum 
unirea cu Dumnezeu nu poate fi atinsă decât prin anumite sacramente atent orânduite: Botezul 
(cufundarea în apă), împărtăşania (împărțirea mâncării sfințite şi consumarea trupului lui 
Dumnezeu) - acestea sunt reprezentări dramatice ale unor etape de iniţiere, trăite printr-un ritual 
concret din viaţa exterioară şi care au ca scop final unirea cu Dumnezeu. În Bisericile Romano- şi 
Greco-catolică căsătoria este o taină, unirea sexuală dintre bărbat şi femeie este considerată unirea 
sufletului cu Dumnezeu. Ideea unirii cu Dumnezeu, a unei nunţi sfinte, hieros gamos, este dusă mai 
departe pe scara simbolismului când femeia se călugăreşte. Atunci are loc o nuntă simbolică, iar ea 
devine Mireasă a lui Hristos (a genomului străin din noi). 

Pentru misticii creştini, sacramentele erau trăite nu doar prin ritualurile Bisericii, ci şi prin 
experienţele interioare şi tainice oferite de meditaţie. Temele unirii divine şi tema lui Hristos care 
devine Amantul Ceresc, Mirele Sufletului, se regăsesc în multe dintre scrierile sfinților, termenii în 
care sunt prezentate aceste experiențe mistice nu lasă loc de dubii în privinţa faptului că 
experienţele spirituale erau strâns legate de o concretă implicare erotică, însă nu cu un partener 
uman. 

În practicile religioase ale Magnei Dea, o experiență erotică asemănătoare, o nuntă în 
templu, făcea parte din iniţiere. În vremurile mai înaintate ale iniţierii în misteriile lui Isis, Apuleius 
relatează că revelaţia conform căreia iubirea era diferită de dorinţă reprezenta Învățătura centrală a 


79 


acestora. Zeul Lunii din Babilon era cunoscut primilor săi adoratori sub numele Sinn, dar avea şi un 
nume de cult secret, destăinuit doar iniţiaţilor. Numele era Wadd, care înseamnă prietenie sau 
iubire. În religiile antice, drama simbolică a zeilor, adică a vieții spirituale sau psihologice, era 
complet proiectată în realitate, astfel că ritualurile erau trăite în formă concretă. Când aceste 
ritualuri s-au distanțat tot mai mult de realitatea concretă, au devenit tot mai simbolice. Dacă 
ritualul îşi pierde definitiv legătura cu sursele instinctuale din care a apărut, îşi pierde puterea să 
reînnoiască şi să mântuiască, pentru că devine doar o abstractizare şi rupe legătura cu sursele 
primordiale ale vieții (de aceea Rene Guenon insistă pentru existența unei transmiteri neîntrerupte a 
tradiției primordiale). 

Sufiții, misticii islamici, înțeleg mai limpede semnificațiile interioare ale propriilor 
învățături religioase Ei vorbesc mult despre iubirea lui Dumnezeu, pe care o împart în trei trepte: 
Rida, mulțumire; Shavg, dor; şi Uns, prietenie sau intimitate. Cele trei formează o piesă jucată în 
exteriorul ființei şi care reprezintă etapele unirii cu Dumnezeu. Rabi'a, o mistică din secolul al VIII- 
lea, a scris următorul poem despre a treia etapă a iubirii. Uns sau intimitatea: 

Te-am făcut (Doamne) Tovarăş al inimii mele, 

Dar trupul meu este deschis celor care îi doresc tovărăşia, 

Iar trupul meu este gazdă prietenoasă pentru oaspeți, 

Dar Iubitul inimii mele este Oaspetele sufletului meu (genomul străin reîntregit). 


Acest poem exprimă încercarea de a face tranziția de la concret, material, la nevăzut, 
spiritual. Spiritualitatea femeii trebuie separată de experienţa concretă, nu poate fi obţinută direct. 
Acest proces de separare este discutat în Yi Jing, cartea sfântă chineză, în omilia despre Cazan. 
Pentru chinezi, cazanul are aceeaşi semnificaţie ca şi pentru alchimişti. Asemenea Graalului, este 
vasul transformării sau, cum ar spune alchimiştii, al transmutaţiei. În această carte se spune: 

"Toate cele văzute trebuie să iasă din matca lor şi să se întindă în tărâmul celor nevăzute. 
Astfel îşi capătă adevărata menire şi claritate şi prind rădăcini puternice în ordinea cosmică”. 

În cazul iubirii despre care vorbeşte Rabi'a, încercarea de a obţine transformarea se 
realizează pe un drum descendent. Pentru că Luna, zeița femeilor, este Regina Nopţii, iar Luna 
întunecata este călăuza către Lumea-de-dincolo. Misticii din toate timpurile au observat că 
transformarea poate avea loc printr-un drum descendent pentru că se aplică prima lege a magiei: 
prin imitarea a ceea ce a făcut prima dată virusul pentru clonare se va obține acelaşi efect obținut 
de acesta atunci în illo tempore. 

De pildă, gnosticii spun: „A urca sau a cobori e totuna” iar William Blake a scris că nu 
contează dacă omul alege drumul corect sau drumul greşit, câtă vreme îl urmează cu sinceritate şi 
devotament până la sfârşit, pentru că oricare dintre drumuri poate să-l conducă la țelul său. Prin 
urmare, şi aici trebuie să observăm că drumul Semilunii ne poate conduce către o transformare a 
personalităţii, către o adevărată renaştere, deşi este un drum descendent. 

Luna relevă, într-adevăr, marele principiu al transformării prin lucrurile cele mai umile. Tot 
ce este întunecat, rece şi umed, care se ascunde de lumina zilei şi de gândirea luminată a omului, 
conţine şi taina vieţii. Căci viaţa se reînnoieşte mereu şi când, în cele din urmă, prin experienţe 
repetate, omul înţelege acest lucru, va putea cuprinde cu mintea înţelesul lăuntric care până atunci 
era ascuns în țesătura întâmplării concrete. Ritualul hieros gamos este unul religios. Prin acceptarea 
puterii instinctuale şi renunțând, în acelaşi timp la orice sentiment de posesiune asupra acestei 
puteri, femeia stabileşte o nouă relaţie cu Sinele său (genomul străin). Îşi dă seama că puterea 
instinctuală din ea nu îi aparţine, ci este o componentă a domeniului suprauman al zeiţei (genomul 
străin), zeiţă pe care trebuie să o slujească şi pentru care trupul femeii trebuie să fie un vas demn. O 
astfel de atitudine o transformă. Nu mai are nevoie de controlul convenţional asupra dorințelor sale 
egoiste, pentru că acesta a fost, de fapt, transformat. Ceea ce era mai înainte exprimat prin „vreau, 
trebuie să am” a fost înlocuit de capacitatea de a iubi. Iar femeia, în loc să fie o simplă Manifestare 
a naturii, o sirenă, a renăscut sub formă de ființă omenească, cu spirit omenesc (de virus). 
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Începe să iasă astfel la iveală semnificaţia sacrificiului din templu, a acestei hieros gamos. 
Prin acest act, femeia inițiată se eliberează de stăpânirea propriului instinct inconştient, de lăcomia 
şi dorința de putere care îl caracterizează (de influența ADN-ului). Supunându-se instinctului 
propriu genomului străin, femeia îl naște dar rămâne fecioară. În cadrul ritualului, femeia 
conştientizează că sexualitatea ei şi satisfacţiile pe care i le poate aduce nu îi aparţin, nu sunt 
bunurile ei, ci reprezintă chiar cerinţele genomului străin a cărui slujitoare este. Trupul şi mintea ei 
nu sunt decât mijloacele prin care se manifestă acesta. 

Multe scrieri gnostice spun că spiritul omului poate să se împreuneze cu Dumnezeu numai 
în starea de fecioară imaculată. 

E de reamintit explicaţia lui Frazer despre nevoia ca sexualitatea femeii să fie închinată ca 
ofrandă în templu pentru că puterea lui depindea de slujbele şi jertfele închinate lui de către oameni 
(credinţa în zeu este metoda prin care genomul străin poate fi întregit şi activat). Această idee veche 
îşi găseşte o expresie nouă şi o formă mai spirituală în scrierile misticilor religioşi de mai târziu. 
Meister Eckhart spune, în mai multe locuri, că 










. Angelus Silesius şi alți mistici religioşi ai 
altor religii susţin acelaşi lucru. Astfel, cum spune Meister Eckhart, Dumnezeu (genomul străin) „se 
naşte din nou în suflet” (înlocuind ADN-ul). Erosul este ridicat în inima acestei femei, undeva 
deasupra dorințelor ei personale. 

Din această experienţă se naşte puterea de a iubi pe altcineva (genomul străin), înainte să 
treacă prin iniţiere, iubirea femeii nu este decât dorinţă (generată de ADN). Ea nu poate face 
diferenţa intre „te iubesc” şi „vreau să mă iubeşti” nu poate face diferenţa între „te iubesc” şi „îmi 
doresc satisfacția pe care mi-o poţi aduce”. Dar când a trecut printr-o experienţă interioară similară 
aceleia a prostituţiei antice practicate în templu, femeia a renunţat la dorinţe şi la caracterul posesiv 
specific (la slujirea genomului de tip ADN), acestea au fost transmutate prin conştientizarea faptului 
că sexualitatea ei, instinctul ci sunt expresii ale forței vitale divine (a genomului străin 
monocatenar), a cărei experienţă este nepreţuită, spre deosebire de satisfacerea lor la nivel omenesc. 

Se spune tot timpul că zeiţa Lunii, în rolul său de prostituată, poate iubi astfel. lată cum se 
prezintă zeiţa Ishtar: „sunt o prostituată milostivă”. Compasiunea, mila sunt două dintre trăsăturile 
principale ale Fecioarei Maria, care trecuse cu siguranţă printr-un ritual asemănător în urma căruia 
şi-a căpătat titlul de Fecioară, deşi nu se vorbeşte niciodată despre ea ca despre o Prostituată sacră 
sau o hierodulă. 

Iubirea născută din iniţierea în templu are un caracter matern. Legendele şi miturile spun în 
unanimitate că zeiţa fecioară îşi concepe fiul (genomul străin) printr-o concepție imaculată. 
Rezultatul nunţii sacre, hieros femos, este acela că fecioara rămâne grea. Pruncul ei este eroul, 
salvatorul, mântuitorul (genomul străin). Este omul-zeu, are natură şi omenească, şi divină. 
Psihologic vorbind, acest prunc reprezintă naşterea noii personalităţi, care înlocuieşte Eul femeii, 
jertfit prin ritualul din templu. Este numit Embrionul Sfânt, Nestemata din Lotus. Este Tânăra Lună, 
sau Luna Cea Nouă, care luptă şi înfrânge acelaşi diavol care i-a doborât tatăl (ADN-ul celular). 
Astfel, este „cel care trece dincolo” şi reprezintă renaşterea speranţei şi şansa de a transcende 
trecutul. Prin puterea nunţii sacre - ritual în care femeia îşi sacrifică definitiv egoismul şi atitudinea 
posesivă faţă de sine şi faţă de emoţiile şi instinctele sale - se naşte acest Copil-Erou (genom străin 
monocatenar), care înseamnă capacitatea de a începe din nou (clonarea unui virus), chiar şi după 
dezastre şi eşecuri, şi de a începe la un alt nivel, cu valori noi şi cu o nouă înţelegere a vieții. 


8. ISHTAR 


Zeița Lunii, al cărei cult s-a răspândit poate cel mai mult în Antichitate, a fost zeiţa Ishtar din 
Babilon. Era venerată sub multe nume diferite în diverse ţări. În Canaan era Aştarte, în Mesopo- 
tamia - Attar, în Moab - Aştar, în sudul Arabiei - Athtar, în Abisinia - Astar, în Siria - Atargatis, în 
Grecia - Astarte, în vreme ce numele generic dat numeroaselor manifestări ale acestei zeițe 
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atotputernice - Magna Dea din Orient - era Artemis. 





Echivalentul ei din Egipt era Isis, al cărei cult s-a răspândit în Grecia şi la Roma şi a 
continuat să fie înfloritor în timpul primelor secole ale erei creştine. 

Ishtar era personificarea acelei forţe naturale care se manifestă când viaţa oferă sau ia înapoi. 
Ea este Mama Tuturor, Artemis cea cu mulți sâni. Ea poartă titlurile de „Cea strălucitoare ca 
argintul”, „Generatoarea de semințe” şi „Cea însărcinată”. Este zeiţa fertilităţii, care îşi oferă 
puterea reproducătoare şi înmulțește toate roadele şi animalele, inclusiv pe om și implicit pe virus. 
Printr-o tranziţie naturală, ea devine zeiţa iubirii sexuale şi ocrotitoarea prostituatelor. Viaţa întreagă 
se trage din ea, iar plantele, animalele şi oamenii sunt copiii ei. 

Dar, la fel ca zeii Lunii, Ishtar are un caracter dual. Ea este nu doar dătătoare de viaţă, ci şi 
distrugătoare (la final distruge celula). Pentru că este Luna însăşi, care face ca toate să crească odată 
cu ea, iar când este în scădere face ca toate „să slăbească şi să fie doborâte”. Dar acesta nu este 
sfârşitul, pentru că Semiluna apare din nou (urmează o nouă clonare). Lumina urmează 
întunericului, la fel cum întunericul acoperă lumina. Zeița Lunii apare din nou în forma ei creatoare 
şi binefăcătoare. 

Zeița Ishtar a stăpânit astfel, pe rând, asupra tuturor ciclurilor Lunii, asupra lunilor din an. 
Roadele anului, tot ce se năştea în intervalul celor 12 luni, erau odraslele ei. Această idee a fost 
minunat oprimată în credinţa că fiul ei, Tammuz (clonă a genomului străin), era el însuşi vegetația 
întregului pământ. Este numit Urikittu, Cel Verde. În mit, odată ce ajunge la maturitate, îi devine 
amant. Însă, an de an, mama lui îl condamnă la moarte, iar la înnoirea anului, în preajma solstițiului 
de vară, el moare şi coboară în Lumea-de-dincolo. în Mesopotamia, Verdele primăverii durează 
foarte puţin. Este ars de soarele verii, astfel că moartea lui Tammuz nu se petrece toamna, ci la 
începutul Verii. Zeița şi toate femeile îl jelesc în timpul lunii care îi poartă numele, Tammuz sau 
Du'zu. 

Ritualul jelirii lui Tammuz aminteşte de postul anual pentru jelirea lui Adonis. În mitul 
grecesc. Adonis a fost ucis de un urs, unul dintre animalele sacre ale Afroditei, mama lui. Ursul este 
deseori asociat cu zeița Lunii - zeiţa celtică fiind ea însăşi un fel de urs. Astfel, în mitul lui Adonis, 
eroul este ucis, de fapt, de către un aspect al propriei mame (o copie a genomului străin este dusă de 
ARN-ul de transport în citoplasmă unde prin translație este transformată în mai multe proteine 
virnale). Într-o altă variantă a poveştii, Ares, fostul amant al Afroditei, ia chip de mistreţ ca să-l 
ucidă pe Adonis. 

Vechiul Testament îl menţionează în repetate rânduri, iar Profeţii îi condamnă pe cei care 
urmează ritualul. Însă cultele Mamei şi al Fiului ies din nou şi din nou la suprafaţă în calitate de 
rivale ale religiei lui Iahve (pentru că este vorba de clonări repetate). Ramadanul, unul dintre cele 
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mai importante ritualuri mahomedane, corespunde jelirii lui Tammuz. 

Astfel, Tammuz murea şi cobora an de an în Lumea-de-din-colo. Ishtar şi toate femeile îl 
Jeleau, iar, în cele din urmă, zeiţa începea călătoria periculoasă în tărâmul Fără-de-întoarcere ca să-l 
salveze. Acolo, nestematele ei strălucitoare îi erau smulse pe măsură ce trecea prin fiecare dintre 
cele şase uşi care păzesc infernul. Iar în cele din urmă, când puterile îi fuseseră secate de furtul 
nestematelor, trebuia să se lupte pentru Tammuz cu sora ei, Allatu. În această variantă a mitului, 
Allatu este Regina Lumii-de-dincolo, însă mult mai frecvent o întâlnim pe Ishtar în calitate de 
Regină atât a Lumii-de-dincolo, cât şi a Cerului şi a Pământului, pentru că, fiind Lună, ea trece prin 
Lumea de Sus şi cea de Jos. Pierderea nestematelor în cele şase etape este echivalentul fragmentării 
Zeului Lunii şi reprezintă cele şase bucăţi care sunt muşcate din Lună în cele şase nopţi ale 
Ultimului Pătrar. 

Când Stăpâna Ishtar coboară în Lumea-de-dincolo, Pământul este cuprins de disperare şi 
deprimare, pentru că în absenţa ei nimic nu poate fi creat. Nu se pot înmulţi nici fiarele, nici 
plantele, nici copacii şi, mai rău de atât, nici nu vor să se înmulțească. Lumea întreagă parcă se 
scufundă într-un fel de lâncezeală lipsită de speranţă şi jeleşte până la întoarcerea ei. 

În textul „Coborârea zeiţei Ishtar în Infern”, inscripţionat în alfabet cuneiform pe o tăbliță, 
citim următoarele: 

De când Stăpâna Ishtar a coborât în tărâmul fără întoarcere (inserare în ADN) 
Taurul nu sare pe vacă, măgarul nu se apleacă peste măgăriţă. 

Bărbatul nu se mai înclină în faţa femeii pe stradă, 

Bărbatul doarme în camera lui Femeia doarme singură 

(nu se mai clonează componente virale). 


Doar după întoarcerea zeiţei pe Pământ (reactivarea genomului străin) se manifestau din nou 
puterea fertilizatoare şi dorința sexuală. Când era plecată în Tărâmul Fără-de-întoarcere (inserare în 
ADN), fertilitatea şi dorinţa naturală dispăreau de pe Pământ. Când se întorcea, spiritul viu al 
fertilităţii se manifesta din nou printre animale şi plante deopotrivă. Într-un imn, zeiţa spune: „Eu 
îndrum bărbatul spre femeie; eu sunt cea care îl găteşte pe bărbat pentru femeie, eu sunt cea care o 
găteşte pe femeie pentru bărbat”. Era cea-care deştepta pulsiunile sexuale în animale şi în oameni. 

Zeii fund proiecții ale forţelor inconştientului, putem spune că atracţia dintre bărbat şi 
femeie pare a fi un dar al zeițe, care funcţionează câtă vreme ea este pe Pământ, dar dispare cu 
desăvârşire când ea coboară în Lumea-de-dincolo. Este ca şi cum Zeița fertilităţii chiar ar ieşi cu 
adevărat din scenă.Când lipsea, oamenii şi fiarele îşi pierdeau puterea fertilizatoare şi dorinţa 
sexuală. Când se întorcea, pentru că era zeiţa fertilităţii şi a iubirii sexuale, iubirea înflorea din nou 
în toată lumea. Puterile iubirii şi ale fertilităţii erau efectele unui duh viu (genomul viral) pe care îl 
purta cu ea şi care îi influența pe toți, ca o epidemie sau o boală contagioasă. Ea însăşi era 
impregnată de acelaşi duh şi se lăsa în voia iubirii, oriunde apărea aceasta. Tammuz, vegetaţia 
pământului, renăştea an de an sub forma fiului ei şi an de an se împreuna cu ea în calitate de soţ. 
Însă zeiţa seducătoare avea mulţi alți amanți. Credincioşii știau că ea era cea care îi accepta pe toți. 
Mici sanctuare în care îi apare imaginea erau amenajate în casele din Babilonul antic. Zeița este 
goală şi stă aşezată într-un cadru de fereastră. Acest aspect al ei se cheamă Kilili Mushritu, adică 
„Kilili care se apleacă pe geam”, postura tipică a prostituatei. 





În epopeea lui Ghilgameş se povesteşte cum a încercat să-l seducă pe protagonist, dar el era 
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eroul a cărui sarcină este aceea de a o înfrânge pe zeiţă. Numai el putea să lupte împotriva zeilor şi, 
în general, plătea scump pentru îndrăzneala sa. Ghilgameş a certat-o aspru pe zeiță pentru 
nestatornicia ei şi şi-a manifestat disprețul în privinţa atitudinii ei de acceptare a tuturor. Însă, în 
calitate de zeiţă, ea trebuia să acţioneze conform firii sale: de răspândire a genomului viral. Pentru 
că, asemenea Lunii, nu poate fi niciodată în posesia cuiva. Rămâne tot timpul fecioară. 

În cazul zeiţei Ishtar este vorba despre loialitate faţă de misiunea în sine, şi nu faţă de un 
contract. Acesta este principiul care a fost venerat drept Femeia prin excelenţă - Magna Dea. 

Din inscripţiile şi textele care s-au păstrat pe monumente, monezi si alte izvoare putem afla 
câte ceva despre trăsăturile şi puterea ei, aşa cum erau văzute de antici. Era Zeița Desăvârşită, 
împărăteasa Cerurilor, Preacinstita, Vaca Sacră. Era născută din spuma mării. Uneori era înfăţişată 
şi pe jumătate peşte, un fel de sirenă sau leviatan, în orice caz o fiinţă care locuia în apele 
primordiale (citoplasma). Sub această formă este numită Derketo, epitet care i se dădea şi zeiţei 
frigiene a Lunii, Atargatis. Lucian în De Dea Syria spune: "Imaginea lui Derketo în Fenicia era 
tare ciudată: pe jumătate era femeie, iar de la pulpe în jos se vedea coada unui peşte”. 

Ca şi fiul ei, Tammuz, Ishtar era şi ea numită Urikittu sau Cea Verde, cea care producea toată 
vegetaţia. Simbolul ei era un copac stilizat numit Ashera, cinstit asemenea zeiţei. Era numită şi 
Zeița Pământului, Stăpâna Munţilor, Regina Pământului şi Doamna Ogoarelor. Asemenea lui Sinn, 
zeul Lunii de dinaintea ei, era triunică, pentru că era Luna în toate cele trei aspecte ale sale. Ea este 
Zeița Cerurilor, Zeița Pământului şi Zeița Lumii-de-dincolo. 

În faza ei luminoasă din Lumea-de-sus, zeiţa Ishtar era Marea Mamă, care aducea rodnicie 
pe Pământ şi avea grijă de copiii ei. Creştea fertilitatea oamenilor, a ogoarelor şi a animalelor de pe 
ogoare. Era zeița maternității. În calitate de împărăteasă a Cerurilor, conducea stelele. Ea însăşi 
fusese cândva stea (virion), Luceafărul de dimineaţă şi cel de seară care mergea în tovărăşia lui Sinn 
- zeul Lunii dintr-o perioadă mai timpurie - ca soţie a sa. Mai târziu, l-a înlocuit (ca genom) şi a 
domnit singură. Atunci a devenit Regina tuturor stelelor şi împărăteasa Cerurilor. În fiecare noapte, 
traversa cerul într-un car tras de lei sau capre. Arabii străvechi considerau constelaţiile zodiacale 
Casele Lunii, iar centura zodiacală era numită „brâul zeiţei Ishtar” (ADN-ul), expresie care se referă 
la calendarul antic al Lunii, în care lunile erau cele douăsprezece cicluri lunare din anul solar. Astfel 
Ishtar era şi Zeița Timpului; mişcările ei direcționau semănatul şi culesul şi controlau ciclul anual al 
activităților agrare. Ea era stăpâna oamenilor, posibil să fie cauza ultimei migrații evreiești care a 
pornit din Sinim (adică Țara Lunii) şi că Sinai, muntele pe care Moise primeşte Tablele Legii, este 
Muntele Lunii. 

În calitate de Regină a Lumii-de-dincolo însă, zeiţa devine vrăjmaşa omului şi distruge tot 
ceea ce ea însăşi a creat în Lumea-de-sus. În această etapă a ciclului ei, a primit numele de 
Distrugătoare a vieţii. Era Zeița ororilor din noapte, era Cumplita Mamă, zeița furtunilor şi a 
războiului. Era şi dătătoare de vise şi previziuni, zeiţa clarviziunii şi a înţelegerii tainelor. 

Prin vrăjile ei, oamenii puteau să capete putere şi cunoaşterea - deseori interzisă - a 
lucrurilor ascunse şi a tainelor, cunoaştere care prin ea însăşi însemna putere. 

Pentru antici, Lumea-de-dincolo reprezenta, cum am văzut mai sus, adâncimile ascunse şi 
necunoscute ale inconştientului, ale ADN-ului. 

A spune că zeița Lumii-de-dincolo are puteri magice este echivalent cu a spune că 
inconştientul (genomul străin) lucrează în secret, adică în necunoscut, prin vrăji. Este adevărat că 
inconştientul are un astfel de efect magic. Deseori avem de suferit de pe urma lucrărilor puternice şi 
nedesluşite ale inconştientului şi, dacă am putea, am stabili o relaţie mai bună cu acesta. Pentru 
antici, zeiţa Lunii era şi stăpâna acestui tărâm. Avea putere în inconştient, aşa cum avea şi în 
Lumea-de-sus (lumea noastră materială). Cine se apropia în mod corespunzător de ea putea să 
stabilească o relaţie sigură şi profitabilă cu puterile Lumii-de-dincolo. 

Zeița Ishtar săvârşise călătoria cumplită în Lumea-de-dincolo (în ADN) şi, cu toate că fusese 
atacată din toate părțile, reuşise în cele din urmă să învingă întunericul şi să se regenereze. A. 
Jerimias observă că „Luna este, conform învăţăturii babiloniene, Luceafărul Lumii-de-sus. [...] Ea 
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moare şi renaşte din morţi ([...] «rod care se produce pe sine din el însuşi»). Simbolizează puterea 
vieţii din morţi”. Astfel, asemenea lui Sinn înaintea ei şi asemenea lui Osiris al egiptenilor, ea 
devine zeiţa nemuririi, speranţa vieţii de apoi. 
Schimbându-şi la nesfârşit formele, zeiţa ajunge să joace toate rolurile feminine posibile. 
Este fiică şi soră a zeului Lunii, care la rândul lui îi este fiu. Este Femeie; cum ar spune chinezii, 
este întruparea lui yin, principiul feminin, Frosul. Pentru femei, este însuşi principiul fiinţei lor, iar 
pentru bărbaţi este mediatoarea dintre ei şi tainicul izvor vital din adâncurile inconştientului. 
Într-un imn ce se găseşte pe una dintre cele Şapte Tăbliţe ale Creaţiei, care datează din 
secolul al VIl-lea î.Hr., se spune: 
Tu eşti stăpâna, lasă-mi deci flacăra să ardă 
Fă ca puterea mea împrăştiată să se adune. 


Incă odată se subliniază necesitatea adunării fragmentelor virale întâi într-un genom şi apoi 
într-o clonă de virus. De aceea Ishtar (genomul străin monocatenar) este „Divina Astarte, puterea, 
viaţa, sănătatea oamenilor şi a zeilor, opusul răului, al morţii, al distrugerii (al ADN-ului). 


9. ISIS ŞI OSIRIS 


În Egipt, ca şi în Babilon, cultul Lunii l-a precedat pe cel al Soarelui. Osiris, zeul Lunii, şi 
Isis, zeiţa Lunii, sora şi soția lui Osiris, mama Lunii Tinere, Horus, apar în scrierile religioase 
dinaintea celei de-a Cincea Dinastii (circa 3000 î.Hr.), în vreme ce cultul lui Ra, Zeul Soare (genom 
viral clonat), nu a fost instituit decât târziu, în timpul Dinastiei a XII-a probabil în jurul anului 1800 
î.Hr. Nici atunci cultul lui Ra nu a depăşit cultul Lunii. În schimb, Osiris a ajuns treptat să fie 
asimilat Zeului Soare, astfel că în scrierile mai vechi, cu toate că îi sunt închinate toate epitetele 
care îl caracterizează pe Zeul Soarelui, îşi păstrează trăsăturile de zeitate a Lunii. El este Luna 
(genomul viral pătruns în celulă), dar când învie şi devine nemuritor este Soarele (genom viral 
clonat). 

Aceste schimbări au avut loc treptat, de-a lungul unei perioade de nu mai puţin de 2 500 de 
ani umani (în celulă lucrurile se petrec mult mai repede). Religia lui Isis şi Osiris nu a dispărut nici 
după această perioadă, pentru că a cunoscut o etapă de revenire în perioada elenistică, sub forma 
unui cult al misteriilor, originar din Orient (a început o nouă clonare). A influențat profund Grecia, 
şi apoi Roma în secolele imediat dinaintea şi de după începutul erei noastre. 

Cele mai vechi izvoare pe care le avem la dispoziţie ne spun că Osiris era un fel de spirit al 
naturii - Nilul sau Luna - care controla creşterea periodică a debitului râului (creşterea producţiei de 
proteine virale). Era un zeu al umezelii, ar fertilităţii, al agriculturii. Când Luna scădea, Seth, fratele 
şi vrăjmaşul lui (ADN celular), un diavol roşu, înflăcărat, îl mânca. Despre Seth se spunea că 
apelase la o regină etiopiană de culoare, care să-l ajute în revolta împotriva lui Osiris. Probabil că 
este o referire la seceta şi canicula care veneau periodic din Sudan şi distrugeau recoltele din zona 
Nilului. Ca să folosim termenii greceşti, Seth era Stăpânul Lumii-de-dincolo în sens de Tartar 
(nucleu), nu de Hades. Hades era locul în care umbrele celor morţi aşteptau învierea (citoplasma); 
acesta corespunde, probabil, ideii catolice de Purgatoriu. Osiris era Stăpânul Lumii-de-dincolo în 
acest sens. Tartarul era infernul condamnaților, în care domnea Seth. 

În forma cea mai veche a mitului, Osiris era Luna (virusul), iar Isis era Natura (celula), 
Urikittu, Cea Verde, din povestea caldeeană. Dar mai târziu a devenit sora Lunii, mamă şi soție a 
zeului Lunii (ADN-ul celular care ajută virusul să se cloneze). 

Treptat, natura primitivă a mitului a început să capete o semnificaţie religioasă mai 
profundă. Oamenii au început să vadă în povestea lui Osiris - care a murit, a coborât în Lumea-de- 
dincolo (s-a inserat în ADN) şi a fost apoi înviat de Isis. Egiptenii au început să conserve trupurile 
celor care fuseseră „făcuţi întru Osiris” prin iniţiere (întregire genom viral şi activare), aşa cum scrie 
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în Cartea morților. Ei credeau că, atâta vreme cât corpul rezista, spiritul sau Ka avea un trup în care 
putea să trăiască în Tărâmul Fericiţilor (clona virusului) alături de Osiris (genomul viral) care, într- 
un text de pe o piramidă din Dinastia a V-a este numit „Căpetenia celor din Apus”, adică din 
Lumea-de-dincolo (pentru că a preluat conducerea producției de proteine virale). 

În secolul al II-lea d.Hr., Plularh, el însuşi iniţiat, a scris pentru Klea un tratat despre 
semnificaţia misteriilor. Deşi tainele religiei misteriilor şi detaliile iniţierilor erau sacre pentru 
Plutarh, el i se adresa cuiva care ştia deja despre ce scria, astfel că dacă aplicăm cunoştinţele despre 
simbolurile universale, pe care ni le oferă psihologia analitică, putem şi noi să citim printre rânduri 
şi să înţelegem mai bine mesajul care altfel ar rămâne ascuns. 

În Cartea morților găsim chiar instrucţiunile pentru misterii adresate celor iniţiaţi în religia 
lui Osiris de la începutul perioadei dinastice; există şi un tratat filosofic din secolul al II-lea d.Hr., 
care ne relevă o mică parte din înţelesul spiritual al misteriilor, aşa cum au supravieţuit ele în prima 
parte a epocii creştine. 

Textele acestea creează o foarte interesantă şi sugestivă punte între proiecția concretă, antică 
a realităţii interioare şi înţelegerea psihologică a simbolurilor, care ne este la îndemână în ziua de 
azi. 

Simbolurile religiilor antice trebuie însă acceptate ca reprezentând desfăşurarea clonării 
genomului străin în interiorul omului. Dacă nu sunt tratate cu deschidere şi respect, nu îşi vor 
destăinui secretele. A le lua şi a le explica reductiv este echivalent cu a lua reuşitele spirituale ale lui 
Plutarh şi a le reduce la venerarea primitivă a Lunii sau a Nilului. Este adevărat că Marele Zeu, 
Osiris, reprezenta Luna şi Nilul, şi că Isis era pământul fertilizat de apele râului şi Zeiţă a Lunii în 
acelaşi timp. Însă acestea sunt analogii, mişcări ale spiritului, ale Logosului, ale genomului străin pe 
care îl simbolizează Osiris, şi ale Mamei Natura, mereu reînnoită şi care acceptă pe toţi şi toate şi 
ale cărei mişcări se întrezăresc în Povestea Mamei Isis. Plutarh spune: 

” Întradevăr. n-ar fi cel mai greu lucru să lase mai bine în pace aceste două divinităţi, ce 
sunt ale tuturor oamenilor, în loc să le atribuie neapărat egiptenilor. Chiar dacă numele pe care-l 
dau Nilului este numai al lor ca şi această porțiune de teren udată de Nil, spunând că mlaştinile şi 
lotusul din împrejurimile lui, ele singure, sunt tâlcul acestui mit, ei nu lipsesc de protecţia acestor 
zei, atât de puternici, întreg neamul omenesc, care nu are Nil, nici Butis şi nici Memphis, dar care, 
cu toate acestea, o cunoştea şi pe Isis şi pe celelalte divinităţi ce o însoțesc; mai mult decât atât, 
există popoare care numai de curând au învăţat numele lor egiptene. Însă ei ştiau, încă de la 
începuturile lor, care erau puterile fiecăruia dintre aceşti zei şi le făceau slujbe şi liturghii publice. 

Nu este nicio deosebire faţă de aceia care confundă pânzele, parâmele şi ancorele unei 
corăbii cu cârmaciul, urzeala şi beteala unei pânze cu ţesătorul, picăturile purgative şi infuzia de 
plante cu doctorul. Adăugaţi la acestea şi că ei dau loc la păreri nelegiuite şi de hulă, spunând 
numele zeilor unor oameni nesimţitori, lipsiţi cu totul de inteligenţă, care sunt întru totul subjugați 
unor preocupări orientate numai pentru satisfacerea trebuințelor lor şi cărora deci le este cu 
neputinţă săi considere pe aceştia zei (oameni aflaţi numai sub influența ADN-ului). 

Căci Dumnezeu (genomul viral) nu este ceva fără viaţă şi fără rațiune, care să fie accesibil 
simțurilor noastre. Însă, cum zeii sunt creatorii tuturor roadelor pământului, pe care ni le oferă din 
belşug şi cu dărnicie pentru toate nevoile vieţii, prin acestea, recunoaştem că ei sunt Zei, şi nu 
credem că ar trebui să fie alții la un popor şi alții la alt popor: nu alți zei pentru barbari, alții 
pentru greci, alții pentru popoarele din nord şi alții pentru popoarele din sud. Aşa cum soarele, 
luna, cerul, pământul şi marea sunt ale tuturor oamenilor, chiar dacă fiecare neam le dă un alt 
nume, există o singură rațiune supremă care a făcut acest univers şi o unică Providenţă care îl 
conduce; în al doilea rând, daimonii îl gospodăresc împreună cu ea şi au, la diferite popoare, 
denumiri şi ceremonii diferite ce sunt stabilite prin lege. Preoţii ce slujesc cultul lor îi înfăţişează 
sub forma unor simboluri, dintre care unele sunt mai obscure, altele pe înțelesul tuturor, dar care, 
toate, îndrumă spre cunoaşterea lucrurilor divine. Pe de altă parte, acest drum nu este lipsit de 
primejdii, căci unii se rătăcesc de la calea cea adevărată şi cad în superstiții; alții, dorind să 


86 


E] 


ocolească mlaştinile mocirloase ale superstițiilor, se aruncă orbeşte în prăpastia ateismului ”. 


Povestea originală, aşa cum o aflăm de la Plutarh, spune că Nut (echivalentul zeiţei greceşti 
Rhea), Mama Zeilor, curentul etern, haosul (celula, ADN-ul), s-a unit în taină cu Seb (Cronos la 
greci — ARN-ul mesager), Timpul, şi a zămislit copii cu el. Când Ra (Helios la greci), Soarele, soţul 
ei de drept, genomul străin, a aflat, a blestemat-o să nu nască în decursul lunii sau al anului. Asta 
înseamnă că nu putea să nască decât într-o zi din afara calendarului solar. În necazul ei, zeiţa a mers 
la Thoth (Hermes la greci), Cel ce pune în ordine şi care ţine balanţa dreptăţii, Cel ce măsoară 
(proteina ce formează telomerele de la capetele cromozomilor, ursitoarea). Thoth era şi el 
îndrăgostit de ea, aşa că a consimţit s-o ajute. Zeul s-a dus la Selene (Luna) şi au jucat table cu miza 
de a-i stabili soarta. Zeul a ieşit învingător şi i-a luat a şaptesprezecea parte din fiecare perioadă de 
lumină, adică din zi. Le-a pus laolaltă şi a obţinut în total cinci zile. Pe atunci, calendarul egiptean 
avea numai 360 de zile. Astfel că Thoth a adăugat aceste cinci zile - care s-au numit zilele introduse 
sau intercalate - obținând un an solar de 365 de zile (în acea perioadă se produc de către celulă 
proteine virale). Au fost adăugate în luna iulie, în perioada în care Steaua Câinelui, Sothis sau 
Sirius, este în ascendent. Se crede că Steaua Câinelui este însoţitoarea şi ocrotitoarea zeiţei Isis. Nut 
şi-a născut cei cinci copii în aceste cinci zile din iulie, care s-au numit Zilele de naştere ale Zeilor şi 
au fost prăznuite de către egipteni. 

În prima zi, s-a născut Osiris (virusul). Din pântecele zeiţei s-a auzit o voce care a declamat 
„Stăpânul a toate iese la lumină”. El era Luna. În a doua zi, s-a născut Horus cel Bătrân (genomul 
viral), iar în a treia - Seth, sau Typhon (catena masculină a ADN-ului), care „eliberându-se cu o 
smucitură, a sărit iute de lângă ea”. El este cel agitat, cel de necontrolat, de neîmblânzit, veşnicul 
vrăjmaş al lui Osiris. În a patra zi, s-a născut Isis (enzima care uneşte la replicare fragmentele 
Okazaki), iar în a cincea, sora ei, Nephthys, al cărei nume înseamnă Sfârşit şi Izbândă. Era 
considerată limita extremă a fertilităţii, unde apele Nilului ajungeau doar pentru puţin timp 
(aminoacidul STOP). Astfel că Nephthys nu avea parte decât de întâlniri clandestine cu Osiris, dar 
era căsătorită cu Seth, stăpânul pământului arid şi deşertic. 

Într-o altă variantă a mitului se spune că Nut a născut-o pe Isis (aici este ARN-ul viral 
feminin) cu pielea închisă la culoare şi a numit-o Doamna Iubirii. Am discutat deja despre aspectul 
întunecat sau negru al zeiţei care este Doamnă a Iubirii. Dintre cele cinci zile, prima, a treia şi a 
cincea erau nefaste. Însă a patra, ziua de naştere a zeiţei Isis, purta noroc. 

În mit se povesteşte că Osiris (ARN-ul viral masculin) şi Isis au avut contact sexual în timp 
ce erau în pântecele mamei lor şi că din împreunarea lor s-a născut Horus cel Bătrân (genomul viral 
format din doi ARN). Osiris era Bărbatul Lună, soţul lui Isis. A fost ucis de Seth (ADN) şi răzbunat 
de Horus (clonă genom viral), care a domnit în locul lui. Povestea spune că atunci când Osiris a 
devenit rege i-a eliberat pe egipteni dintr-o stare aproape animalică (aflați sub conducerea ADN- 
ului), învăţându-i meşteşugul agriculturii şi al vinului, stabilind legi şi arătându-le cum să-i 
cinstească pe zei (i-a învăţat instrucțiunile de clonare). Apoi a plecat într-o călătorie prin toată ţara, 
învăţându-i pe oameni şi fermecându-i cu persuasiunea şi rațiunea de care dădea dovadă, cu melodii 
şi cu „toate artele pe care le oferă muzele” (virusul s-a răspândit), pentru că el era şi Rațiunea 
divină, Logosul, dar şi Museos, stăpânind puterea muzicii şi a artei (era genomul viral). Pentru că 
„Omul Muzelor”, spiritul întrupat al artei care îl mişcă pe om prin sentimente, este fiul Lunii Mamă. 
Unul dintre aceşti fii ai Lunii este numit Museos, care înseamnă Omul Muzelor, iar Isis însăşi este 
uneori Prima dintre Muze. 

Câtă vreme Osiris a fost plecat, Isis a domnit ca soţie a lui şi toate au fost bune, dar de îndată 
ce s-a întors, Seth (ADN-ul), care simboliza căldura deşertului şi pofta neînfrânată, a ticluit un plan 
de a-l prinde pe Osiris şi de a se descotorosi de el. A construit un sarcofag pe măsura lui Osiris, 
apoi i-a invitat pe toți zeii la un ospăț, ascunzându-şi cei EI ITEC S în apropiere. 
În timpul ospăţului a scos la iveală sarcofagul, pe care cu toţii l-au admirat foarte mult. Seth a 
făgăduit să i-l dea celui sau celei care ar fi încăput cel mai bine în el. Cu toţii s-au întins înăuntru pe 
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rând. Nu i se potrivea niciunuia. Apoi a venit şi rândul lui Osiris. Atunci, oamenii lui Seth au sărit 
din ascunzătoarea lor şi au închis capacul (transcriptaza inversă). Au luat sarcofagul şi l-au aruncat 
în Nil. A plutit pe apele râului şi a ajuns în mare „prin deschiderea cu nume cumplit” (a ajuns în 
nucleoplasmă). 

Toate acestea s-au întâmplat în a şaptesprezecea zi a lui Athur, sau Hathor, adică în 
noiembrie, în al douăzeci şi optulea an al domniei lui Osiris, când zeul avea 28 de ani. A trăit sau a 
domnit pe parcursul unui ciclu de 28 de perioade sau zile pentru că el era Luna, al cărei ciclu se 
încheie în 28 de zile. 

Când Isis a auzit cele întâmplate, şi-a tăiat o buclă, a îmbrăcat straie de doliu şi a rătăcit 
peste tot, plângând şi căutând sarcofagul. Prima oară a auzit veşti despre el din vorbele greu de 
înţeles ale unor copii care îl văzuseră plutind. Apoi câinele ei, Anubis, fiul lui Nephthys şi Osiris, a 
condus-o în locul în care sarcofagul ajunsese la mal, lângă ţinutul Byblos. Se oprise lângă un arbust 
Calluna şi i-a stimulat atât de mult creşterea, încât planta a crescut în jurul sarcofagului şi l-a prins 
complet în interiorul trunchiului (în ADN). Regele ținutului a găsit copacul şi l-a luat ca să 
construiască acoperişul palatului său. I-a tăiat ramurile şi a folosit trunchiul, fără să ştie că înăuntrul 
lui se afla sarcofagul. 

Când Isis a ajuns în locul în care crescuse copacul, o voce de daimon i-a povestit ce se 
întâmplase. Zeița s-a aşezat şi a aşteptat, iar la un moment dat doamnele din alaiul reginei au venit 
să se îmbăieze. Apoi Isis s-a împrietenit cu ele, le-a împletit părul şi le-a dat parfumul trupului ei. 
Când au plecat înapoi la regină, aceasta le-a întrebat despre parfumul pe care-l purtau şi a tocmit-o 
pe Isis să fie moaşă pentru copilul ei. Isis l-a îngrijit pe cel mic, dându-i să-i sugă din deget, nu din 
sân, iar noaptea „îi pârjolea părțile muritoare ale trupului” ca să-i dea nemurire, în vreme ce ea 
însăşi, în chip de vrabie, zbura în jurul trunchiului în care se afla sarcofagul lui Osiris (începuse 
clonarea). Însă regina a intrat în timp ce Isis îndeplinea acest ritual şi a crezut că pruncul urma să 
moară în flăcări. La scos din foc şi i-a răpit astfel şansa la nemurire. Apoi Isis i-a dezvăluit cine era 
de fapt şi a implorat-o să-i dea trunchiul cu trupul lui Osiris. 

Numele regelui şi al reginei au un tâlc. Plutarh îi numeşte Malek şi Astarte sau Ishtar, ca şi 
cum Isis ar fi trebuit să recupereze trupul lui Osiris de la predecesoarea ei din Arabta. 

Isis a scos sarcofagul din trunchi (o copie sub formă de ARN mesager), l-a urcat în barca ei 
(ARN de transport) şi a plecat de acolo. L-a luat cu sine şi pe fiul regelui. Imediat ce s-a îndepărtat 
de Byblos, zeiţa a deschis sarcofagul şi s-a aruncat pe trupul lui Osiris cel mort într-o dovadă de 
iubire dusă la paroxism. Copilul i-a văzut extazul şi şi-a pierdut cunoştinţa din pricina spaimei, 
murind. Alţii spun că ar fi căzut în râu. Numele lui era fie Maneros - despre care Plutarh ne spune că 
ar însemna „Cel ce a înţeles iubirea” - fie Diktys, „Pescarul”. Apoi Isis a ascuns sarcofagul şi a 
plecat în căutarea lui Horus, fiul ei, care spera să o poată ajuta să-i readucă pe Osiris la viaţă. Cât 
timp ea era plecată, Seth a plecat la vânătoare însoţit de câinii lui şi, în drum spre Lună, a descoperit 
sarcofagul (bineînţeles, Luna şi sarcofagul erau împreună pentru că Osiris însuşi era Luna). L-a 
deschis şi a sfâşiat trupul lui Osiris în 14 bucăţi pe care le-a împrăştiat în cele patru zări (în aşa zisul 
gunoi ADN). Din nou, apare ideea de fragmentare, cele 14 bucăţi făcând referire limpede la cele 14 
zile în care Luna scade. 

Isis a aflat ce făcuse Seth şi a plecat în căutarea bucăţilor din trupul zeului. A călătorit până 
departe în bărcuţa ei şi oriunde găsea o bucată din Osiris construia un sanctuar. A reuşit să strângă 
13 bucăţi, pe care le-a unit prin vrăji, însă falusul lipsea (genomul viral nu se poate reproduce fără 
ajutorul unei celule). Zeița a creat o imagine a membrului şi „a consacrat falusul, pe care egiptenii îl 
prăznuiesc până în ziua de azi”, după cum spune Plutarh. Festivalul se numea Pamylia sau 
Phallephoria, care înseamnă Purtarea falusului. Isis a rămas însărcinată cu această imagine creată de 
ea şi a născut un fiu, pe Horus cel Tânăr, care era olog (pentru că era ARN monocatenar). 

Apoi Osiris s-a întors din Lumea-de-dincolo şi s-a înfățişat înaintea lui Horus cel Bătrân. A 
acţionat prin el şi l-a antrenat ca să se răzbune pe Seth. Lupta a fost îndelungă şi grea, dar, în cele 
din urmă, Horus l-a adus pe Seth legat înaintea zeiţei Isis. Ea, în schimb, fiind Mama Natură care 
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îndură orice, nu a fost de acord ca Seth să fie ucis, ci l-a eliberat. Auzind acestea, Horus s-a mâniat 
şi a bruscat-o pe mama lui, smulgându-i coroana sau, în unele versiuni, chiar tăindu-i capul. Când 
vestea a ajuns la urechile lui Thoth, acesta i-a făcut zeiţei o coroană din coarne de vacă sau, cum 
spun alţii, 1-a dat un cap de vacă în locul celui tăiat de Horus. Astfel a fost ucisă şi Isis - sau mutilată 
prin pierderea coroanei de lumină - şi a fost readusă la viaţă sub formă de semilună cu coarne, 
Hathor. 

Acesta este, în mare, mitul. Ceremoniile religioase din Egipt erau strâns legate de aceste 
întâmplări. Moartea lui Osiris era reconstituită în fiecare an, iar pribegia Mamei Isis şi durerea ei 
jucau un rol important, asemenea celui jucat de doliul zeiţei Ishtar pentru Tammuz, în Arabia, şi al 
Afroditei pentru Adonis, în insulele greceşti (toată ceremonia era destinată genomului străin şi se 
baza pe prima lege a magiei sau legea mimetică). Ultima taină a acestei învieri era procesiunea 
publică în care era expus simbolul puterii lui Osiris, imaginea Falusului. Mai târziu, a devenit una 
dintre religiile în care credinciosul se mântuia prin extaz emoțional, ajungând una cu zeul (întregea 
şi activa genomul străin din el). 

Pe lângă festivalurile sezoniere, Osiris era venerat şi de două ori în fiecare lună, la apariţia 
Lunii Noi şi în timpul Lunii Pline, adică pe datele de 1 şi 15. Serbările care aveau iniţial loc de două 
ori pe lună, au început să fie organizate în fiecare pătrar al Lunii. 

Un element foarte important în religia lui Osiris, unic în Egipt, era faptul că regele care 
domnea era considerat întruparea lui Osiris, Bărbatul Lună, iar acest ritual al Patimilor lui Osiris era 
reconstituit de către rege însuşi. Se credea că astfel obținea nemurirea. Cu timpul li s-a permis şi 
altor persoane privilegiate să ia parte la această identificare cu Osiris. Astfel a început iniţierea în 
misteriile zeului. Se pare că iniţierea a fost întotdeauna rezervată celor puţini, nu celor mulţi. 

Învierea lui Osiris însuşi - numită deseori şi „renaşterea” lui era reconstituită zilnic în 
templu, trecând imaginea zeului prin pielea unui animal sacrificat (simboliza transformarea ARN- 
ului viral în ADN fals pentru a se putea integra în ARN). Astfel, omul spiritual sau nemuritor a 
renăscut din propria fire animalică, simbolizată de sacrificarea animalului. 

Inițierea cuprindea şi o punere în scenă a întregii poveşti a patimilor lui Osiris şi a durerii şi 
bucuriei lui Isis. „Am păşit pe Marele Drum” - scrie Igernefert despre inițierea lui, pe o stelă din 
timpul celei de-a XII-a Dinastii, din jurul anului 1875 î.Hr. „Am mers pe urmele zeului. L-am 
răzbunat pe Osiris în ziua Marii Bătălii, i-am înfrânt vrăjmaşii”. Urma întoarcerea Stăpânului din 
Abydos (Osiris) la palat şi anunţarea faptului că iniţiatul renăscuse ca Osiris. 

Iniţierea nu numai că oferea nemurirea, ci îl şi călăuzea pe drumeţ în Lumea-de-dincolo. 
Cartea morților îi ghidează pe iniţiaţi, le spune cum să se poarte când ajung în tărâmul morților. Le 
oferă și informaţii precise despre riturile funerare, pe care trebuie să le îndeplinească pentru a le 
asigura celor morți viaţă veşnică. Se pare că riturile aveau la bază tot ceea ce înfaptuise Isis ca să 
readucă la viaţă trupul lui Osiris. 

Se spune, de exemplu, că zeițele Isis şi Nephthys vin la Osiris şi îi spun cuvinte magice şi îi 
dau membrele, inima ş.a.m.d. şi spun: „Ea a adunat laolaltă carnea ta, ţi-a pus inima în trup” (l-a 
clonat) şi tot aşa pentru fiecare parte a corpului. Apoi trupul era întregit de către Horus şi cei patru 
fii ai săi. „Horus te iubeşte. Te-a umplut cu Ochiul său. Şi-a unit Ochiul cu tine. Horus ţi-a deschis 
ochii astfel ca tu să vezi cu ei”. Între timp, Isis îi ţinea la distanţă pe duşmanii lui Osiris prin vrăji. 

Procesul învierii morţilor este descris pe larg în Cartea morților, în textul care povesteşte 
iniţierea lui Teta, se pare că acestuia i s-a spus: „Ura, ura, ridică-te, o, Teta! Ţi-ai primit capul, ţi-ai 
îmbrățişat oasele, ţi-ai adunat carnea. [...]”. După ceremonia strângerii părților trupului, urma 
ceremonia Deschiderii Gurii, realizată de Antebraţul de Fier al lui Seth. Apoi urma ceremonia 
Umplerii Mesei (Altarului) cu mâncare sau înfrângerea foametei cu Ochiul lui Horus. „Cei ce au 
mâncat Ochiul lui Horus îi dau grâu, orz şi albine”. Apoi mortul se uneşte cu Zeița Nut, Zeița 
Mamă. „A mirosit parfumul lui Isis”, din clipa aceea se poate împreuna cu o parteneră divină. 
Mortul își prelua sufletul şi puterea vitală, intrând în sânul lui Horus, iar prin el devenea de-o ființă 
cu Osiris, primul om înviat. Mortul se identifica atât de mult cu Marele Zeu al Cerului, încât scuipa 
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pe faţa lui Horus, întregindu-i ochiul, dar şi pe organul genital al lui Seth, care fusese rănit în lupta 
cu Horus, vindecându-l şi pe acesta. Textul spune: „L-ai născut pe Horus, i-ai dat viaţă lui Seth. L- 
ai născut pe Horus în numele lui, iar El domneşte pe pământ şi face văzduhul să se cutremure. L-ai 
născut pe Horus pentru Osiris, i-ai dat viaţă, i-ai dat putere”. 

Apoi cel binecuvântat se ridică asemenea unui suflet-pasăre „Se ridică asemenea unui crin în 
mâna lui Ra” şi merge pe insula Sasa, Insula de Foc (locul de asamblare). Cu alte cuvinte, prin 
puterea lui Osiris-Luna, a traversat apele Morţii către Soare, locul de foc. Pentru egipteni, Osiris - 
care în timpul patimilor sale pe pământ era Bărbatul Lună - a devenit, după înviere, una cu Soarele 
(clonă virus). Astfel că şi omul care a devenit una cu Osiris prin inițiere a devenit Fiul Soarelui. 
Această succesiune de idei seamănă extraordinar de bine cu învățătura hindusă, conform căreia 
sufletele morţilor sunt purtate de către Lună peste apă, către Soare. 

Când cel mort ajunge la Insula de Foc, el „aduce dreptatea într-un loc al nedreptăţii”. Să ne 
amintim că zeul Lunii pe care îl întruchipează acum este zeul dreptății, al justiţiei. El devine 
„stăpânul unei mari cunoaşteri” (a instrucțiunilor de clonare), „înţeleptul”. Apoi se întâlneşte cu 
zeii, care i se arată duşmănoşi (enzime celulare). Nu vor să li se invadeze teritoriul. El însă este 
puternic şi are un cuţit şi îi înfrânge pe „locuitorii întunericului”. Nimeni nu i se poate opune. 
Atunci zeii sunt chemaţi să îl privească şi spun: „Uitaţi-vă la el cum ia forma unui mare zeu (virusul 
se asamblează). Nu se cutremură, este pregătit. Luaţi aminte cu toţii. Grăieşte către oameni. (...). Le 
striga: „Sunt pur (nu mai este deghizat în ADN), sunt pur în Sekhet-Aar (cu) puritatea lui Ra în 
Sekhet-Aar. [...]. Iată, se arată astăzi în chipul său adevărat de Duh viu”. Cere ca luntraşul, care 
întotdeauna vede în spatele său, să-l traverseze apele (citoplasma). Cel mort îşi găseşte drumul spre 
ceruri, iar zeii sunt îngroziţi când îl văd că soseşte, pentru că îşi dau seama că este mai puternic 
decât ei. Îi vânează pe câmpuri şi prin ceruri, îi prinde în laţ, îi omoară „şi îi mănâncă, absorbind în 
el însuşi toată forţa şi puterea lor vitală”. 

Despre mort se spune că „este un suflet ridicat”, trăieşte „pe taţii lui şi se hrăneşte din 
mamele lui. Este Stăpânul «agerimii», mama sa nu îi cunoaşte numele”. Este vorba, bineînţeles, 
despre genomul străin clonat, despre numele Încărcat de putere. Textul continuă: „Dublurile lui 
(părțile componente — un fel de holograme) îl urmează. |...) Şarpele călăuză (genomul străin) îi stă 
în sân, un suflet care vede, un şarpe de foc”. Dublurile lui sunt Ka, sufletul lui, iar şarpele sacru era 
simbolul zeilor. 

Într-un alt text se spune: „EI (regele mort) le mănâncă [zeilor] cuvintele magice, le înghite 
sufletele. Pe cele mari le mănâncă dimineaţa, pe cele mijlocii, seara, iar pe cele mici, noaptea. 
Sufletele bătrâne, bărbăteşti sau femeieşti, sunt pentru ceaune. [...] Mănâncă înţelepciunea fiecărui 
zeu, viaţa lui este veşnică, în această formă a sa nu are sfârşit. Împlineşte ce voieşte, ce urăşte nu 
împlineşte”. Printre puterile pe care le capătă: „Mănâncă pe gură (...] se împreunează cu femei. Este 
cel ce seamănă seminţele, care le răpeşte pe neveste de lângă soţii lor şi le duce unde îi place, cum 
doreşte inima lui” (este descrisă clonare pe care ştiinţa actuală n-o cunoaşte perfect). 

În ritualurile egiptene antice menite să prilejuiască învierea, ochiul lui Horus juca un rol 
foarte important, aşa cum vedem din pasajele citate mai sus. Era folosit ca să aducă la viaţă trupul 
celui mort, ale cărui membre fuseseră strânse laolaltă. Ochiul reprezenta lumina Lunii, despre care 
se credea că e puterea dătătoare de viaţă a zeului (instrucţiunile de clonare). Se credea că Seth 
înghiţise celălalt ochi când Horus s-a luptat cu el ca să-şi răzbune tatăl, pe Osiris. Budge face 
următoarea remarcă: „Ochiul conţinea viaţa lui Horus, care era un Zeu Mort, câtă vreme îi lipsea 
ochiul. Horus era zeu şi îşi putea reda viaţa. Însă Osiris era om (genom ARN mascat în ADN) şi 
avea nevoie de ajutorul lui Horus (clonă genom viral)”. Această explicaţie ne arată încă o formă a 
tranziţiei de la Bărbatul Lună la Zeul Lunii, tatăl fiind om, iar fiul — zeu (clonă ARN viral). 

Aceste texte ne prezintă imaginea ritualurilor magice oficiate cu intenţia de a obţine viaţa 
veşnică pentru cel mort în timpul celei de-a Vl-a Dinastii. Mai târziu a devenit un obicei ca anumite 
ritualuri să se oficieze în timpul vieţii credinciosului, cu scopul de a-l fece nemuritor cât era încă în 
viaţă, ca să se nască de două ori, să devină un duh viu. Ideea că naşterea fizică produce un om fizic 
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şi că duhul viu trebuie adus în trup (întregire genom străin) printr-o a doua naştere este o idee 
religioasă aproape universală. Cu toţii cunoaştem această învăţătură din ritul creştin al botezului, el 
însuşi un ritual al renaşterii menit să coboare duhul viu asupra celui botezat. Iniţierile primitive 
aveau acelaşi scop. Ritul renaşterii a devenit scopul principal al misteriilor dezvoltate din ritualul 
conturat mai sus. Aceste misterii ale zeiţei Isis sunt menţionate în lucrarea Despre Isis şi Osiris a lui 
Plutarh. O cronică nu foarte explicită a acestor inițieri apare şi în Măgarul de aur al lui Apuleius. 

E interesant să observăm că în perioada elenistică iniţierea se numea „Misteriile zeiţei Isis”. 
Zeița Lunii a preluat de la zeul Lunii funcţia de conferire a nemuririi. Deşi scopul ritului era acela 
ca iniţiatul să devină Osiris, el era ridicat din morţi prin puterea magică a zeiţei, iar riturile purtau 
numele ei şi erau oficiate la Isium, sanctuarul ei. Osiris era pe atunci venerat doar sub formă de duh, 
reprezentat de taurul Apis, dar era slujit de către o frăţie isiacă. 

După o perioadă de pregătire care includea post, abstinenţă şi meditaţie în singurătate, 
candidatul la inițiere era botezat în prima zi a ceremonialului. Zece zile mai târziu, el însuşi lua 
parte la punerea în scenă a misteriilor. Întâi îl juca pe Seth - sau Typhon, ca să folosim un nume 
grecesc mai cunoscut. Era deghizat într-un măgar roşu, reprezentarea animală a lui Typhon, şi era 
maltratat şi agresat, supunându-se unui ritual care simula moartea. Aşa cum spune Apuleius, „m-am 
apropiat de hotarele morţii”. Plutarh ne povesteşte că „din când în când, la unele festivaluri, o 
umileau [puterea distrusă a lui Typhon) şi o tratau cu mare dispreț, într-atât încât tăvăleau în noroi 
bărbaţi vopsiți în roşu şi puneau un catâr să traverseze o prăpastie”. Typhon era zeul poftei şi al 
dorinţei (ADN-ul), astfel că, în efortul său, candidatul la iniţiere era ispitit, în timpul postului şi al 
abstinenţei, în toate felurile cu putinţă. Trebuia să-şi simtă pe deplin toate instinctele înainte să 
poată fi mântuit prin puterea lui Isis, prin ritualul gustării Trandafirilor lui Isis. Atunci, la adăpostul 
sanctuarului, candidatul devenea una cu Osiris cel mort. Lucius Apuleius scrie despre iniţierea sa 
următoarele: „M-am apropiat de hotarele morţii, am călcat pragul Proserpinei şi de acolo m-am 
întors, trecând prin toate elementele. În mijlocul nopții, am văzut soarele strălucind cu o lumină 
orbitoare, m-am apropiat de zeii Infernului şi de zeii cerului, i-am văzut la faţă şi i-am adorat de 
aproape”. 

A suferit o moarte ritualică şi a fost înviat prin puterea lui Isis. A doua zi, candidatul era 
declarat public ca fiind una cu Osiris. Era condus în templu. Acolo rămânea în picioare pe un 
piedestal, cu faţa la statuia zeiţei Isis. Era înveşmântat în roba lui Osiris, ducea o torță aprinsă şi 
purta pe cap o coroniţă de flori „cu frunze albe de palmier care ţâşneau în toate părţile ca nişte raze” 
(simbolizând învelișul virusului). Acesta spune: „Aşa am fost gătit ca un soare şi eram o adevărată 
apariţie când perdelele au fost date la o parte şi tot norodul s-a strâns să se uite la mine”. Astfel 
îmbrăcat, stătea pe piedestal şi era salutat ca un zeu. 

Roba lui Osiris în care era îmbrăcat iniţiatul era „ca lumina” sau „ca razele soarelui” şi era 
purtată o singură dată, în cadrul iniţierii. Roba lui Isis, pe de altă parte, obținută tot prin inițiere, 
avea multe culori şi era purtată în cadrul mai multor ceremonii religioase. Plutarh spune despre 
robă: „De asemenea, după ce acest veşmânt a fost expus o singură dată pe statuia zeului (Osiris), a 
fost strâns cu grijă şi încuiat; de atunci încolo, nu poate fi văzut sau atins. În schimb, hainele lui Isis 
sunt arătate adesea”. 

Vălul multicolor al lui Isis este acelaşi cu vălul multicolor al Mayei, care ne este cunoscut 
din religia hindusă. Reprezintă feluritele forme ale naturii în care este îmbrăcat duhul (deghizarea în 
ADN). Ideea este aceea că Duhul Creator s-a înveşmântat el însuşi în forme materiale foarte diferite 
şi întregul univers pe care îl cunoaştem a fost făcut în acelaşi fel, adică prin manifestarea materială a 
Duhului Creator. Plutarh exprimă această idee, când spune: „Isis este ca o personificare a substanţei 
feminine din fire, ce primeşte în ea sămânţa fertilă. Platon ar spune despre ea că este receptacolul 
universal, doica tuturor existenţelor vii. În mod obişnuit, ea este numită Myrionyme, din cauză că 
inteligenţa divină a înzestrat-o cu putinţa de a fi toate formele. Astfel, roba sau vălul lui Isis este 
forma mereu schimbătoare a naturii, a cărei frumuseţe şi tragedie învăluie spiritul şi îl ascund 
privirii. Această interacţiune nesfârşită în lumea materială, care include obiecte externe - copacii, 
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dealurile, marea -, dar şi alte fiinte omeneşti, precum şi pe noi, trupurile noastre, pare să aibă o 
realitate absolută pe care nu o punem la îndoială. Însă în momente de revelație, induse poate de 
durere, suferință sau bucurie, ne putem da brusc seama că aceste lucruri care compun forma 
evidentă, imediată, a lumii nu sunt adevărate, reale. Ceea ce este real, etern, este o altfel de realitate, 
„manifestată” (ca să folosim o expresie gnostică) în interacțiunea dintre forțele lumii. Plutarh ne 
spune că „în templul Minervei, despre care se crede că este aceeaşi cu Isis, din oraşul Sais, se putea 
citi următoarea inscripţie: 


Eu sunt tot ce a fost şi tot ce va fi. 
Până acum niciun muritor nu a reuşit să ridice vălul ce mă acoperă. 


Mead interpretează expresia ca însemnând „nimeni din spaţiul dualității nu a exprimat sau 
arătat lucrul în care se ascunde acest aspect al vieţii feminine”. Termenul „dualitate” se referă la 
condițiile de viaţă de aici, de pe Pământ, pentru că oamenii fiind deopotrivă animalici și spirituali în 
natura lor — aparțin ambelor lumi nu uneia singure. 


NOTĂ: 


a N 


Un imn închinat lui Isis-Net exprimă aceeaşi idee a Vălului Naturii, care ascunde adevărul 
tainic de ochii oamenilor. Net era o formă a lui Isis şi era considerată Mama Tuturor, fiind bărbat şi 
femeie în acelaşi timp. Textul în care este amintit imnul datează din jurul anului 550 Î.Hr., dar 
probabil că este mult mai timpuriu. 


Slavă ţie, măreaţă mamă, ce nu ai fost descoperită la naştere! 

Slavă ţie, măreaţă zeiță, din Lumea de-dincolo atât de tainică, 

tu care eşti necunoscută! 

Slavă ţie, preasfântă, ce nu ai fost eliberată! 

O, leapădă-ţi veşmântul. 

Slavă ţie, Hapt (Cea Ascunsă), nimic nu primeşti când cobori în ea, 
Vino şi primeşte sufletul lui Osiris, ocroteşte-l în mâinile tale cele două. 


Vălul lui Isis are şi alte conotaţii. Se spune că fiinţa este prinsă în plasa sau vălul lui Isis, 
ceea ce înseamnă că la naştere spiritul, scânteia divină a tuturor, a fost prinsă sau întrupată în carne 
(în ADN). Se refera şi la faptul că suntem cu toţii prinşi în plasa naturii. Această plasă a naturii este 
aceeaşi cu a sorții sau contextului (cromozomi). E inevitabil să fim prinşi în propria soartă, dar 
deseori ne raportăm la acest lucru ca la o nenorocire, pentru că tânjim să fim liberi şi să ne urmăm 
planurile. Însă dacă acceptăm că orice ființă vie este prinsă în plasa lui Isis, vom aborda altfel 
prinderea noastră în iţele vieţii, pentru că doar printr-un astfel de proces poate fi captat un duh 
divin. Dacă nu ar fi capturat astfel, ar pribegi şi nu ar avea niciodată şansa să se transforme. Sufletul 
omului trebuie în mod necesar prins în plasa lui Isis, altfel nu poate fi transportat în barca ei către 
următoarea etapă a experienţei (nu ar putea fi clonat). 

Isis, Luna, este şi Mama Natură, bună şi malefică în acelaşi timp. Tolerează totul - în mit nu 
s-a înduplecat să-l lase pe Horus să-l distrugă definitiv pe Typhon, pentru că natura constă în mod 
necesar din creştere şi descompunere. Ceea ce a fost creat trebuie distrus pentru ca lumea să meargă 
mai departe. Plutarh face următoarea remarcă referitoare la faptul că Isis 1-a dat drumul lui Typhon: 
„Căci Stăpâna şi Zeița Pământului nu a permis ca natura opusă umezelii (umezeala fiind Osiris, 
iar opusul ei — Typhon, Să fie distrusă pe de-a-ntregul, ci a slăbit-o, dorind să continue contopirea 
dintre cele două, pentru că dacă [principiul] focului se stingea şi dispărea, cosmosul nu ar fi fost 
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desăvârşit” (genomul străin trebuie să rămână în continuare inserat în ADN pentru a se face și alte 
clonări). Slăbirea se referă la faptul că Horus l-a rănit pe Typhnon în zona genitală. Isis apare în 
postura în care stabileşte că nu trebuie să existe o armonie veşnică în care binele să fie mereu la 
putere. Dimpotrivă, ea doreşte să existe mereu un conflict între puterile generării şi cele ale 
distrugerii. Procesul vieţii nu constă într-un progres nezădărnicit, ci în conflictul dintre generare şi 
descompunere. Ceea ce noi numim „procesul vieţii” nu este acelaşi lucru cu bunăstarea formei, în 
care viaţa se manifestă temporar. Acest „proces al vieţii” aparţine nu unei lumi materiale, ci 
tărâmului spiritual care stă la baza manifestării materiale. Prin urmare, descoperim că în miturile 
religioase antice se discută deja despre problema existenţei eterne a răului şi că această chestiune 
este rezolvată în termenii lor proiectaţi. Isis nu vrea ca Typhon să fie distrus cu desăvârşire. 

La început, Isis, în calitate de Ishtar cea Verde din Caldeea, este Mama Natură, în vreme ce 
Osiris este Luna. Treptat însă, Osiris a fost asimilat Soarelui şi Isis a devenit ea însăşi Luna. Era 
Semiluna care purta pe cap coarnele de vacă, Zeița cu Coarne, Vaca; prin urmare, era identificată cu 
Hathor, Zeița Vacă dinaintea ei. Şi Osiris era o zeitate cu coarne - zeul-taur, Apis. Apis era spiritul 
lui Osiris, despre care se spunea că „se năştea oricând lumina dătătoare de viaţă a Lunii atingea o 
vacă în rut”. Acesta era probabil simbolul sacru cel mai puternic al egiptenilor. Un taur adevărat 
numit Apis era crescut la Memphis în calitate de imagine a sufletului lui Osiris. Hrănirea şi 
îngrijirea lui cădeau sub incidenţa unor ritualuri speciale. Însă această formă de taur a zeului care 
moare şi învie nu îi este caracteristică numai lui Osiris. Şi Dionisos avea înfăţişare de taur - numit 
Zagreus iar acest taur era sfâşiat în bucăţi de către Titani, la fel cum trupul lui Osiris era sfâşiat de 
către Typhon. Plutarh spune explicit că Dionisos şi Osiris sunt unul şi acelaşi. 

Isis, atât ca Natură, cât şi ca Lună, avea, cum am văzut, două aspecte. Era Creatoare, mamă, 
doică a tuturor, dar era şi Distrugătoare. Numele Isis înseamnă „străvechi”, aşa că era numită şi 
Maat, care înseamnă „Cunoaştere” sau „înţelepciune”. Isis este Maat, înțelepciunea străveche, adică 
înţelepciunea genomului străin. Pentru filosofii din perioada elenistică era înţelepciunea, Sophia. 
Osiris reprezenta şi el cunoaşterea, dar cunoaşterea lui era Rațiunea, Logosul, acea capacitate 
organizatoare, atotcuprinzătoare care poate plănui şi prevedea. El este Logosul, Luna care a împărțit 
cerurile, fragmentându-le în zone în funcție de mişcările sale prin constelațiile zodiacale şi în 
funcție de schimbările ciclice care împart fluxul veşnic al timpului în anotimpuri şi luni, învăţându-i 
astfel pe oameni legea, ordinea şi dreptatea (este rezultatul transcriptazei inverse). 

Simbolul lui Isis este cel din figura de mai jos. 


Încă din vremuri străvechi în mit se spunea că Isis a scos din nou la iveală forţa lui Osiris cel 
mort. „Isis magiciana şi-a răzbunat fratele. [...] A făcut să se ridice mădularul celui adormit. A 
scos din el sămânţa şi a făcut un moştenitor. A alăptat pruncul în singurătate şi nimeni nu ştia unde 
se afla”. lubirea ei i-a redat lui Osiris virilitatea pe care Typhon cel Lacom i-o distrusese. 


Aşa cum am văzut, în cadrul misteriilor iniţiatice din secolele ulterioare, candidatul trebuia 
să joace rolul lui Typhon, Catârul, şi astfel să-şi simtă poftele până când îşi dădea seama că acestea 
nu reuşeau să satisfacă nevoile omeneşti. Partea sa cu adevărat omenească, duhul, era practic ucisă 
prin faptul că avea loc luarea în stăpânire de către duhul typhonic, la fel cum Osiris fusese ucis de 
Seth/Typhon. Abia atunci putea să-l regenereze iubirea lui Isis şi dorinţa lui pentru zeiţă, sub nicio 
formă înainte. Prin puterea şi harul ei, zeul era readus la viaţă nu ca un simplu animal, ci ca om, 
mântuit de pasiunile animalice, un duh viu asemenea zeilor, asimilat în Osiris, eliberat de sub 
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stăpânirea poftelor şi condus acum de Rațiunea şi de Logosul (instrucţiunile de clonare) pe care le 
simboliza Osiris. Însă această renaştere nu putea fi realizată decât prin ridicarea vălului lui Isis 
(renunţarea la catena ADN de deghizare), adică prin recunoaşterea faptului că spectacolul lumesc 
este doar un acoperământ al adevărului, al realităţii care se află într-o altă dimensiune. 

Omul scufundat în poftă şi patimi poate fi ridicat la o viaţă spirituală doar prin puterea lui 
Isis, prin iubirea ei. Dar, aşa cum am văzut mai sus, Isis este distrugătoare şi dătătoare de viaţă în 
acelaşi timp. Statuile dedicate ei o înfăţişează deseori ca având piele neagră. Postura tipică este 
aceea a Fecioarei cu Pruncul. O vedem alăptându-l pe pruncul Horus (clonă genom viral), pentru că 
este Doica şi Mamă a tuturor şi a toate, hrăneşte şi are grijă de fiinţele cărora le dă naştere. Statuile 
străvechi ale lui Isis cu Pruncul au fost adesea preluate de comunităţile catolice, care le-au 
confundat cu reprezentări ale Fecioarei Mania cu Pruncul lisus. Este posibil chiar ca anumite 
sanctuare închinate Fecioarei Negre din Europa să fi apărut în jurul unor astfel de statui ale zeiţei 
Isis cea neagră. 

Confuzia nu este chiar atât de stranie pe cât pare, pentru că şi Isis era Mama Zeului şi era 
cinstită în calitate de fecioară, la fel ca toate celelalte zeițe ale Lunii, chiar dacă ea era, în acelaşi 
timp, soţia zeului Lunii. Acest aspect al relației ei cu zeul este mai accentuat în Egipt decât în alte 
ţări. Poate că importanţa mai mare acordată ipostazei de soţie are legătură cu faptul că Osiris şi-a 
păstrat multă vreme funcţia de zeu al Lunii. În general, zeul Lunii ajunge să ocupe o poziţie 
secundară de timpuriu în dezvoltarea religiei, cultul zeiţei devenind mai pregnant, aşa cum s-a 
întâmplat, de pildă, în Babilon, unde Sinn a fost înlocuit de Ishtar şi de fiul ei, Tammuz. Însă în 
Egipt, Osiris - considerat Bărbatul Lună -, devine nemuritor după ce se ridică din morți prin puterea 
lui Isis. El rămâne Luna, soţul lui Isis, chiar dacă, în cele din urmă, devine acelaşi cu zeul Ra, în 
vreme ce fiul lui, Horus - care este zeu de la bun început şi poate să învie prin propriile sale puteri - 
este Luna Tânără, mai asemănător lui Tammuz. 

Atingerea nemuririi de către Bărbatul Lună, Osiris, a devenit o învăţătură centrală a religiei 
egiptene, în vreme ce în Babilon a fost dintotdeauna o credință secundară. În Egipt descoperim că şi 
Osiris şi Horus sunt zeități ale Lunii, iar Isis stă între ei. În învăţăturile misteriilor din secolele 
ulterioare se spune explicit faptul că Isis era şi mamă, şi soţie a Lunii (adică a lui Osiris). Însă 
contradicţia nu a fost niciodată elucidată 






Ca fecioară nenăscută încă, Isis L -a r coficoput pe Horus cel Bătrân şi l-a adus pe lume. 


i ARN LAN | 
Se spune că Isis „şi-a adus pe lume din trupul ei” pe primul său născut, deşi mitul povesteşte 


şi că s-a împreunat cu Osiris în pântecele mamei lor, Nut. A conceput din nou după moartea lui 
Osiris, folosind imaginea falusului creată chiar de ea. In acest sens, ea este „Natura binecuvântată 


şi nepătată conform căreia Divinul se creează pe sine [...]”. 
poate explica problema fecioriei la o zeiţă care este atât soţie, cât şi mamă. 


Philo din Alexandria, care a trăit între 30 î.Hr. şi 45 d.Hr., scrie ceva foarte edificator în acest sens: 
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„Este nimerit ca Zeul să atingă o fire nepângărită, neîntinată şi pură, s-o atingă pe aceea care este 
cu adevărat Fecioară, în chip foarte diferit faţă de al nostru. Căci atunci când oamenii se 
împreunează, fecioarele devin femei. Dar când Zeul începe să lucreze cu sufletul, El face astfel 
încât cea care era înainte femeie să devină fecioară din nou” (pentru că se reîntregeşte doar 
genomul străin). 

Conform acestei concepţii, hieros gamos, căsătoria cu zeul, creează calitatea fecioriei, 
femeia devine ”una-în-ea-însăşi”. Printr-o astfel de experienţă, femeia intră în posesia propriului 
suflet masculin (genomul străin întreg), care în clipa aceea nu mai este proiectat complet în afara ei 
într-un bărbat care să aibă pentru ea valoare şi autoritate de zeu. Se întregeşte. 

Prin urmare, Isis era fecioară, iar în perioada de doliu fie purta straie negre, fie era ea însăşi 
neagră. Asemenea Fecioarei Negre din lăcaşurile europene, Isis era zeiţă a tămăduirii, celor care îi 
cer ajutorul le apare în vise şi îi linişteşte. Tot ea putea să prepare un leac care învia morţii. Leacul 
se numea „moly” şi se crede că ar fi acelaşi lucru cu soma sau hoama, băutura preparată din 
copacul Lunii, care apare în literatura persană şi hindusă; şi despre această băutură se spune că ar 
oferi nemurirea (încă odată este vorba de genomul viral). 

Statuile negre ale lui Isis mai au o semnificaţie. Plutarh relatează că „între Isis şi Lună [se 
spune că] nu e nicio deosebire şi, ca dovadă, ea este reprezentată cu două coarne, însemnând Luna 
în formă de secere, iar vălurile negre ce o acoperă arată eclipsele acestui astru şi întunericul ce o 
copleşeşte în căutarea Soarelui [Osiris]. 

Cu ocazia solstițiului de iarnă, zeiţa, înfăţişată de o vacă din aur, acoperită cu o robă neagră, 
era purtată de şapte ori în jurul sanctuarului lui Osiris cel mort. Ritualul rememora pribegiile lui 
Isis, călătoria sa în jurul lumii, jelind moartea lui Osiris şi căutându-i bucăţile împrăştiate din trup 
(din nou aplicarea primei legi a magiei, legea mimetică). Imnurile funerare au fost păstrate până în 
zilele noastre. Aceste imnuri se numeau „maneros”, cuvânt despre care ne amintim că era şi numele 
fiului lui Astarte, copilul care a căzut în apă şi s-a înecat, fiind cuprins de spaimă la vederea 
extazului şi durerii resimţite de Isis în timp ce îl îmbrățişa pe Osiris cel mort. Numele Maneros 


înseamnă „înţelegerea iubirii”. 
* 


O altă parte importantă din ritual, pusă în scenă ca să asigure învierea lui Osiris, consta în 
alungarea dramatică a lui Typhon, vrăjmaşul care îl ucisese. Învierea lui Osiris era pe atunci un 
simbol pentru inundațiile anuale ale Nilului, de care depindea rodnicia solului. Mai târziu, 
îndepărtarea lui Typhon a fost introdusă în ceremoniile inițiatice amintite în Cartea morților. Plutarh 
precizează că pentru a-l alunga pe Typhon se folosea sistrul lui Isis. Sistrul era un instrument 
muzical asemănător unor maracas: o sferă goală pe dinăuntru în care erau puse patru „lucruri” care 
scoteau sunete când sfera era mişcată. Se spune că aceste „lucruri” reprezentau cele patru elemente 
din care era compus universul: pământ, aer, foc şi apă (cele patru baze purinice și piramidinice din 
componenţa genomului). Plutarh scrie: „Sistrul arată şi că lucrurile trebuie scuturate ca să nu aibă 
niciodată răgaz să stea pe loc, trebuie să fie trezite şi agitate, în cazul în care adorm sau dacă 
mişcarea se opreşte. Se spune că, mânuind sistrul, oamenii îl pot opri şi alunga pe Typhon, ceea ce 
înseamnă că atunci când stricăciunea încătuşează natura, oprind-o din evoluția ei firească, 
principiul generării o eliberează şi o ridică din morţi prin mişcare”. 

Typhon (genomul ADN) este dorinţa, pofta care nu ştie să spună decât „vreau”. Ori de câte 
ori cineva este prins în această latură a firii sale, fluxul vieţii este blocat şi nu îi oferă decât frustrări. 
Totul devine greoi sau sufocant. De fapt, persoana respectivă este ea însăşi într-o stare greoaie, 
posomorâtă, care nu-i permite să facă niciun compromis (sau cum spune Gurdjief: este adormită). 
Însă persoana se poate elibera doar căutând adevărul (Sinele, genomul străin). Prin „scuturare” 
poate alunga atacul typhonic. Aşa cum spune şi Plutarh, natura încătuşată este eliberată prin 
mişcarea pe care o provoacă Isis. 

x 


Pe lângă inițierile individuale în practicile acestor misterii, existau şi ritualuri publice, 
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oficiate în cinstea lui Isis şi a lui Osiris. Cel mai important dintre ele era un festival al fertilităţii. 
Avea loc în luna lui Hathor, în noiembrie, luna Zeiţei-Vacă. Atunci, „peste tot expuneau o imagine 
omenească a lui Osiris itifalic (adică având falus în erecție), din pricina naturii sale generatoare şi 
fertile”. Punctul culminant al festivalului era procesiunea în cadrul căreia era purtată imaginea 
uriaşă a falusului, care reprezenta membrul pierdut al lui Osiris. Înaintea acestuia era purtat un vas 
cu apă care simboliza umezeala fertilizatoare, însăşi puterea Lunii, care era deopotrivă Isis şi Osiris. 
Vasul şi falusul sunt simboluri veşnice ale generării, care apar foarte des. Le găsim în riturile 
primitive - băţul aprins (bărbatul) introdus într-o cupă (femeia); groapa (fundus) din mijlocul 
taberei, în care soldaţii romani îşi aruncau sulițele; Sfântul Graal, Potirul străpuns veşnic de o suliță 
din care curge sânge; fertilizarea cristelniţei prin stingerea lumânării de botez în apă. 

Tainele erau puse în scenă şi prezentate în fiecare an: cupa, care este Isis, Mama, vasul vieţii, 
şi Falusul, reprezentând puterea fertilizatoare a lui Osiris, pierdută şi regăsită. Când aceste obiecte 
fără viaţă erau solemn purtate în procesiune, ele reaminteau adevărurile veşnice, care puteau fi citite 
şi înţelese de cei care aveau ochi să vadă. Prin adevărul astfel „scos la iveală”, cei care înțelegeau 
aveau ocazia să ia parte ei înşişi la noua viaţa care trebuia veşnic reînnoită, la fel ca viaţa veşnicei, 
eternei Luni. 


a o 


10. JERTFIREA FIULUI 


Punctul culminant al clonării virusului nu este în căsătoria oficiată în templu, ci continuă cu 
povestea pruncului născut din fecioară şi cu relaţia dintre mamă şi copil. 

Copilul este eroul care are curajul şi puterea necesare să-l înfrângă pe duşmanul luminii, dar 
care trebuie să fie și jertfit. În lucrarea Psihologia inconştientului, Jung a scris despre relaţia 
copilului cu mama, comparând-o cu nevoia pe care o simţim cu toţii în situaţii de criză de a ne 
întoarce în profunzimile materne, ca modalitate de reînnoire. Căci mama este sursa întregii vieţi, 
atât psihologice, cât şi fizice. În capitolul despre dublul rol matern, Jung interpretează amănunţit 
mitul lui Attis, arătând care este, pentru fiu, înţelesul castrării şi al morţii prin legarea de copac 
(simbol al mamei). Jertfirea fiului mai are un înţeles şi din perspectiva mamei. 

Mitul povesteşte că atunci când fiul ajunge la maturitate nu este jertfit printr-o acţiune care îl 
răpeşte împotriva iubirii şi protecţiei materne, ci chiar prin decizia sau cu acordul acesteia. Uneori, 
tânărul este ucis de un animal care reprezintă aspectul fioros şi primitiv al zeiţei înseşi, aşa cum 
Adonis a fost atacat de un urs, forma timpurie sub care era înfăţişată mama sa, Afrodita. Attis s-a 
castrat şi s-a sinucis pentru că a fost cuprins de nebunie din cauza mamei lui, Cibele. Horus a fost 
rănit - poate chiar ucis - de către Seth, pe care Isis nu a vrut să-l distrugă, ci l-a eliberat după ce 
fusese adus înaintea ei legat fedeleş. 

În aceste mituri, mama este duală. Natura ei are două aspecte: în forma ei luminoasă, mama 
este înţelegătoare, plină de iubire maternă şi de milă, iar în forma ei întunecată este cumplită şi 
fioroasă şi nu tolerează dependenţa copilărească a fiului. Moliciunea lui şi dependenţa îi 
subminează ei autoritatea, la fel cum prea multă grijă din partea ei îl subminează pe el. 


Totul se datorează faptului că Fiul (genomul viral întregit) este tot deghizat în ADN şi 
Edi blocat î copacul Viei, la fel ur Osiris era închis în sarcofag, „lubirea” lu constă tot în 


îndeplinirea lui „eu vreau”, iar sexualitatea lui constă în dorință. Pe măsură ce trec anii, situaţia se 
schimbă, pentru că experienţa actuală nu îl mai mulţumeşte. Oricât ar căuta femei mai tinere, mai 
frumoase, este în continuare nemulțumit, poate chiar impotent. El caută încă satisfacţie emoţională 
într-o formă pe care ar fi trebuit să o depăşească, se agaţă de un model imatur. Caracterul copilăros 
este vizibil pentru că se aşteaptă ca femeia asupra căreia şi-a proiectat, pentru moment, valorile 
animei să îi îndeplinească nevoia de satisfacere emoţională şi sexuală. 
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Jertfirea dorinţei este o iniţiere târzie, care nu poate fi realizată decât de către cei care au 
deja o experienţă de viaţă bogată şi îşi cunosc propria natură. Dacă se realizează prematur, ca o 
formă infantilă de evitare a riscurilor şi a dificultăților aduse de viaţă, poate duce la dezamăgire, la 
pierderea libidoului - la pierderea energiei psihice şi a energiei de orice fel. Aceasta este, iarăşi, o 
falsă castrare, o agăţare copilăroasă de mamă, prin care orice dezvoltare emoţională este amânată şi 
împiedicată. Fiecare proiecţie externă a animei înseamnă a fi prins în această etapă infantilă a 
dezvoltării emoționale. 

În loc să se lase în voia instinctului, îşi poate sacrifica voluntar dorinţa de satisfacere 
imediată printr-o retragere în sine faţă de femeia care îl atrage într-un mod atât de compulsiv. Astfel, 
renunţă la formula nedisciplinată „eu vreau” şi se supune, în schimb, rigorilor unei relaţii adevărate. 
O slujeşte, astfel, pe zeiţă, pe Eros, şi îşi sacrifică practic sexualitatea, dorinţa naturală neîmplinită, 
în cinstea ei. Această încercare asumată de a schimba situaţia, recunoscută ca fiind lipsită de 
consistenţă, reprezintă un fel de inițiere. Schimbarea este adusă printr-un efort concentrat de a fi 
conştient de motivele ascunse, de realitatea din spatele iluziei emoţionale, indiferent de preţ. Chiar 
şi atunci există şansa ca această conştientizare să risipească fericirea iluzorie şi să dezvăluie că, de 
fapt, emoția şi farmecul implicării lui au avut nişte fundamente cât se poate de şubrede. Însă numai 
prin asumarea unui astfel de risc se poate descoperi adevărul din spatele iluziei. O atitudine de acest 
gen necesită curaj suprem şi o dorinţa de a respecta valori care depăşesc dorinţa de satisfacţie 
proprie. Dorinţele personale trebuie sacrificate înainte să poată exista o astfel de abordare nouă. 
Când un bărbat caută adevărul Erosului, schimbarea din el are loc prin îmbunătăţirea auto- 
conştientizării. Este o schimbare psihologică care are loc în viaţa lui interioară, chiar dacă este 
reflectată sau se va manifesta şi în exterior. 

Fiul (ARN-ul viral) trebuie să renunţe la învelişul creat de catena ADN-ului pentru a crea 
proteine virale în vederea asamblării. 

Acesta înseamnă reînnoire şi renaştere. Fiul Mamei, este mutilat sau ucis, este Bărbatul 
Lunii căruia îi sunt răpite puterile în timpul scăderii Lunii. Urmează o perioadă de întuneric în care 
fiul zace în Lumea-de-dincolo (în ADN), din care va renaşte şi va deveni nemuritor. 

În povestea egipteană a mutilării zeului Lunii, problema învierii este tratată mult mai în 
amănunt decât în miturile babiloniene sau siriene. Apare un amănunt foarte important pentru 
interpretarea lui modernă. Ni se spune cum Isis a căutat părțile împrăştiate din trupul lui Osiris şi 
le-a găsit pe toate, mai puţin falusul. Cum nu a găsit acest organ vital, unul cu atât mai trebuincios 
zeului fertilităţii, a creat o imagine a lui (ARN mesager). Apoi, prin puterea iubirii şi a dorului ei, l-a 
făcut pe Osiris potent din nou şi a rămas însărcinată cu el. Osiris fusese ucis de către Seth sau 
Typhon, pofta carnală, aspectul negativ al fertilităţii şi al relaționării, de ADN. Moartea lui este 
prima etapă a iniţierii. Pierderea falusului se referă la nevoia bărbatului de a renunţa la pretenţia că 
femeia este datoare să îi satisfacă nevoile sexuale şi emoţionale ca o mamă. De regulă, un bărbat 
conştientizează că are astfel de pretenţii numai când are parte de o reţinere sau un refuz din partea 
femeii, care nu vrea să joace rolul mamei lui. În clipa aceea se confruntă cu nevoia de a-şi sacrifica 
pretenţiile copilăreşti, dacă vrea ca între el şi femeie să se stabilească o relație mai consistentă. 
Acceptarea necesității de a-şi sacrifica dorinţele este echivalentul pierderii falusului, un fel de 
autocastrare. 











În povestea lui Plutarh, omul care caută iniţierea este un băieţel, fiul regelui în al cărui palat 
era zidit sarcofagul lui Osiris. Ne amintim că Isis a încercat să-l facă nemuritor pe acest copil, 
arzându-i părțile muritoare (desfacerea catenelor ADN în vederea transcriptazei), dar că mama 
copilului a intervenit şi a împiedicat încheierea ritualului. Acest episod corespunde primei etape a 
iniţierii. Arderea părţilor muritoare este distrugerea carnalităţii sau a poftei trupeşti. Isis, zeiţa iubirii 
şi a relaționării, ar fi putut încheia acest proces, dacă nu ar fi intervenit mama băiatului. Copilul, 
sufletul bărbatului, este împiedicat să-şi sacrifice dorinţele pe de-a-ntregul, pentru că mama lui nu 
poate suporta să-l vadă chinuindu-se. Însă copilul merge cu Isis când ea pleacă. Acesta a fost 
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îndepărtat de mamă prin experienţa pe care zeița l-a ajutat să o trăiască. 

Urmează apoi a doua parte a inițierii. Ca să fie mântuit, trebuie să poată rezista în faţa 
impactului cu Erosul în toată intensitatea lui. Prin urmare, inițierea în riturile zeiţei cere ca bărbatul 
să-şi sondeze profunzimile intensității emoţionale din interior şi să fie capabil să suporte 
descoperirile. Această experienţă este echivalentul încercării prin care trece femeia, aceea de a-şi 
jertfi fiul. Instinctul femeii de a-l proteja şi al iubi pe cel de lângă ea, de a-l păstra mereu copil şi de 
a-l apăra de greutățile vieţii - pe scurt, de a-l cocoloşi - este strâns legat de instinctul de 
autoconservare, care o împiedică pe ea însăşi să înfrunte realităţile vieţii şi intensitatea propriilor 
emoţii. Prin urmare, atât pentru bărbat, cât şi pentru femeie, această a doua etapă a inițierii implică 
o confruntare cu emoţii puternice. 

Acest lucru este prezentat dramatic în povestea lui Plutarh despre băieţelul al cărui nume era 
şi Diktys, Pescarul, şi Maneros, Înțelegerea iubirii. Plutarh spune că el simbolizează sufletul 
bărbatului care, fiind martor la durerea exprimată a zeiţei Isis, nu a reuşit să o suporte, a căzut în apă 
şi s-a înecat. lată textul: 

"Şi se spune că atunci când [Isis] a rămas singură a deschis sarcofagul şi, lipindu-şi chipul 
de al lui [Osiris], l-a sărutat şi a vărsat lacrimi. Şi că atunci când mititelul s-a apropiat tăcut din 
spate şi a înțeles ce vedea, ea l-a simţit şi s-a întors, aruncându-i o privire pătimaşă şi 
înfricoşătoare. lar mititelul nu a putut să reziste grozăviei ei şi a murit. Dar unii spun că nu aşa a 
fost, ci [,,.] că a căzut în râu”. 

Regele Pescar din legendele Graalului - fie înecat, fie lovit de o boală mortală - este 
echivalentul acestui Diktys. Nu poate fi readus la viață decât de către eroul care va trece prin 
încercarea în care el, Regele Pescar, a eşuat. 
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În cartea "Copilul divin şi fecioara divină”, C.G. Jung şi K. Kerenyi spun următoarele: 

"Copilul Hermes e încă de la naşterea sa zeul Hermes; deși mic Heracles intră imediat în 
posesia forţei şi a vitejiei sale (este deja genom viral). De cele mai multe ori, copilul divin este un 
copil găsit, abandonat (este vorba de genomul viral de după dezmembrarea virusului). Îl amenință 
pericole deosebite: el trebuie să se teamă, ca Zeus, că va fi înghiţit (inserat în ADN), sau să tremure 
că va fi sfâşiat, ca Dionysos. Uneori duşmanul e chiar tatăl, Kronos (enzima care face 
transcriptaza), iar alteori lipsește, ca Zeus, când Dionysos este sfâşiat de Titani. 

Micuţul Pan, abandonat de mama şi de doica sa, care fugiseră înspăimântate, rămâne pe loc 
până ce tatăl său Hermes, îl va lua și îl va înveli într-o piele de iepure (apare din nou deghizarea 
ARN-ului viral în ADN celular) ducându-l pe vârful Olimpului (integrare în ADN). 

Tages!!, cel de la care etruscii şi-au primit ştiinţa sacră şi care s-au ivit din pământ, prin ochii 
unui bărbat care-și lucra țarina (inițiat care-şi activase genomul străin). Este vorba şi aici de un copil 
găsit. 

Alt lucru interesant, Semele e deja moartă (învelișul virusului sau poate capsida), când 
Dionysos vine pe lume, iar mama lui Esculap nu supravieţuieşte nașterii fiului său. Prezența doicilor 
divine sau a animalelor hrănitoare (ADN-ul celular sau poate celula) în mitul lui Zeus — și imitarea 
acestor doici în cultul lui Dionysos copil — exprimă atât starea solitară a copilului divin cât și faptul 
că, în ciuda oricăror piedici, el se simte acasă, este orfan dar şi iubit de zei. 

O variație a acestei teme constă în împărtăşirea sentimentului de abandon și de solitudine, cu 
mama. Un caz este Lete cu Apollo, fiul ei, abandonaţi pe insula pustie Delos şi al doilea caz, Maia, 
mama lui Hermes, trăind lipsită de onoruri departe de Olimp. În multe basme este vorba de un copil 
orfan. 

Observăm că mitologemul copilului divin şi al copilului orfan sunt absolut inseparabile, 
pentru că este vorba de genomul viral care, prin dezmembrarea virusului, şi-a pierdut protecția. 





11 Zeu chtonic primordial din mitologia etruscă ce apare cu aspect de copil dar cu înțelepciune de bătrân. 
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Vogulii'? venerau în mod deosebit un zeu numit "Bărbatul care contemplă lumea” 
(Avalokiteshvara, numele stăpânului universului din budismul Mahayana). Acest zeu era coborât 
din cer cu şi fără mama sa. El a fost "coborât” împreună cu mama sa, în sensul că se naște ca fiu al 
unei femei expulzate din cer. În cădere, mama şi-a "rupt două coaste sub braţul drept” (cei doi ARN 
a-i genomului viral). Aşa a venit pe lume un copil cu mâinile și cu picioarele de aur (clonă genom 
viral). 

Tot aşa, Bodhisattva, devenit mai târziu Gautama Buddha, intrase în pântecele matern 
(ADN) prin coasta dreaptă (catena +), pentru a ieşi după zece luni din acelaşi loc (prin 
transcriptază), mama rămânând deplin conştientă și imaculată. 

În continuare, mitul vogulilor relatează despre soarta tristă a zeului-copil ajuns în casa lui 
Rus şi apoi la Samoyed unde era bătut la sânge cu ”un ciocan din os de mamut” (ribozom) până 
când intră în posesia unor tălpici, a unei armuri, a unei tolbe cu săgeți, a unui arc şi a unei săbii (se 
autoasamblează ca virus) și își ucide unchiul şi mătuşa (ADN-ul sau poate celula). 

Un erou al preistoriei finlandeze, Untamo, apare într-un poem în care ni se spune că tânăra 
soție a lui Kalervo, purtând în pântece un copil, scapă cu viață în urma unei bătălii (virusul și 
enzimele devoratoare ale celulei). La puţin timp, nefericita mamă născu un băiat căruia îi dădu 
numele Kullervo, "Perla luptei”. Băiatul fără tată crescu, îşi sfâşie leagănul (celula) și se hotărî să-și 
răzbune tatăl. Untamo (ADN-ul), pentru a se apăra, îl atacă întâi cu apă, dar el stătea pe valuri și 
pescuia în apa mării (aduna proteine virale), apoi îl atacă cu foc (sistem imunitar), iar în final, 
pentru că tot nu murise, îl legă de un copac (îl inseră în ADN). Dar nici aşa nu muri pentru că 
desena cu un ”beţigaş” (ARN viral) bărbaţi cu săbii şi lănci lângă ei (clona viruşi). 

În Mârkandeyasamasyaparvan din Mahabharata se află o povestire despre un ermit înţelept 
(pitic şi uriaş în acelaşi timp) care rătăcea pe oceanul universal (citoplasma) până ce ajunse lângă 
arborele nyagrodha (ficus indica) pe ramurile căruia se odihnea un băiat ce se simţea ca acasă în 
apele primordiale (ADN). În continuare Mârkandeya povesti: zeul îmi oferi loc de odihnă înlăuntrul 
său (inserare în ADN), deschizând gura şi atrăgându-mă cu o forță teribilă înăuntru, unde văzui 
lumea toată” (totul este în genomul celular). Aici a rătăcit mai bine de o sută de ani după care l-a 
invocat pe zeu şi pe dată a fost lepădat pe gură, găsindu-se iar aşezat pe ramura copacului 
nyagrodha, purtând însemnele divinității, îmbrăcat în haine galbene. El era de fapt o clonă a 
genomului viral, zeul Totului, Narayana, sau după etimologia indiană, "cel care are apele ca loc de 
odihnă”, adică citoplasma celulei. 

Un alt caz din Kalevala finlandeză este cel a lui Vainamoinen, şamanul originilor, care iese 
la începutul lumii din Ocean și întâlneşte un copil miraculos pe nume Sampsa (Samson = ADN). El 
dorea să doboare arborele gigantic ce se ridicase până la cer ascunzând Soarele şi Luna (complexul 
celulă-virus). Pentru asta se adresă unei divinități acvatice, lungă cât un deget, de-abia mai 
frumoasă decât un lepros. Dar aceasta se transformă într-un uriaş şi cu toporul cu două tăişuri 
(simbol al celor doi ARN virali) lovi stejarul din care săriră întâi scântei (elemente virale) şi apoi 
căzu la pământ eliberând Soarele şi Luna (clonă virală ce puse la punct un ciclu viral neîntrerupt). 






În sfera creştinismului apare în așa zisa controversă de la curtea Sasanizilor în care Hera- 
Pge-Maria este mamă având în pântece copilul divin, fiind comparată cu marea ce poartă o corabie 
încărcată cu o mie de poveri (elemente virale). Această mare are de fapt "un singur pește”, numit 
uneori şi corabie (genom viral). 

Şi mitologia elenă cunoaşte un ”pește” purtător de copii şi de tineri, prezentând aspectul 
transformat al unui copil divin. Grecii îl numeau ”animal-uter” şi nu era altul decât delfinul (5eiq = 
uter), animalul sacru al lui Apollo. Sunt cunoscute multe monede grecești cu figura unui delfin 
purtând în spate un copil. El este mai întâi Eros (trebuie să cloneze elemente virale) şi poartă în păr 





12 Vogulii sunt un popor de origine ugro-finică din Siberia occidentală. 
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sau pe frunte o floare (peşte şi plantă = ARN deghizat în ADN). Interesant că monumentul cultului 
copilului divin Eros (ființa bisexuată originară ieșită din ou) este o piatră, simbol al falusului, iar 
Eros în tonalitatea sa masculină uneşte dragostea, furtul (țiganii) şi comerțul (evreii). 

Copilul grec Hermes se joacă cu o broască ţestoasă a cărui picioare simbolizează cele patru 
nucleotide virale. Numele ei italian, tartaruga poartă stratul cel mai profund al lumii, Tartarul 
(raprapovxoc). El va face din broască o liră pe care o va da în dar lui Apollo (lira este un simbol al 
ARN-ului viral, iar cântatul din lira simbolizează producerea de elemente virale). 


11. RENAȘTEREA ȘI NEMURIREA 


Reactivarea virusului, înlocuirea Eului cu Sinele duce la eliberarea unei energii atât de mari 
încât, în loc să aducă reînnoire conduce la dezorientare, descompunere morală sau mintală şi chiar 
la nebunie. Textele sacre şi alchimia au atras mereu atenţia asupra acestui pericol, soluția fiind 
inițierea în templu. 

Prin slujirea zeiţei în tărâmul Erosului, omul - bărbat sau femeie - se află faţă în faţă cu el 
însuşi, cu propriul instinct, cu propriile emoţii. Trebuie să şi le trăiască la maximum, la fel cum 
femeile din Grecia antică sau Babilon făceau în cadrul hieros gamos sau cum făceau bărbaţii 
egipteni în timpul iniţierii în misteriile lui Isis, unde nu era permisă niciun fel de rezervă, niciun fel 
de reţinere izvorâtă din teama că partenerul ar putea să nu reziste la efort, fie din teama că însuşi 
candidatul nu ar putea face faţă încercării. Nu era ceva neobişnuit ca unii candidaţi să moară sau să 
înnebunească din pricina efortului fizic sau psihologic pe care le impuneau anumite inițieri 
religioase primitive. De fapt, probele inițiatice din toată lumea sunt menite să-l împingă pe candidat 
la limită şi sunt perfect simbolizate ca ritualuri ale morţii şi renaşterii. 

Într-o relaţie personală obişnuită însă, nici bărbatul, nici femeia nu îndrăznesc de regulă să 
se lase complet în voia experienţei emoţionale. Femeia trebuie să aibă grijă să nu stimuleze 


instinctul bărbatului dincolo de punctul în care ea nu mai poate rămâne stăpână pe situaţie. Nu 
„ci caută să țină situaţia sub control. 


În riturile iniţiatice din cultul zeiţei Lunii, una dintre încercările esenţiale era aceea în care 
candidatul trebuia împins la limită. Bărbatul era obligat să-şi experimenteze natura typhonică, plină 
de poftă, până la capăt, la fel cum femeia trebuia să fie gata să-şi experimenteze propriul instinct şi 
propria poftă în hieros gamos, scoțând la iveală aspectul teribil al zeiţei. În acest fel puterea Zeiţei 
se naşte înăuntrul bărbatului, acesta devenind Omul din Lună, iar femeia devenind Fiica Lunii. 

În mod normal mai trebuie o iniţiere care rezultă din legendele arthuriene, şi anume căutarea 
Sfântului Graal. 

Se povesteşte cum cel care îl caută şi care a găsit castelul Graalului trebuie să treacă o 
anumită probă. Dacă reuşeşte, Regele Pescar este vindecat, iar Tărâmurile pustiite redevin fertile. 
Proba era aceea ca, atunci când obiectele sfinte treceau prin faţa lui, cavalerul să întrebe ce 
însemnau minunile pe care le vedea şi cui îi slujea Graalul. Dacă nu punea întrebarea, castelul, 
regele, Graalul şi toate celelalte dispăreau ca prin vis, iar tărâmurile rămâneau pustii până când el 
sau un altul încerca din nou, când se ivea o a doua ocazie să se adreseze întrebarea. 

În textele orientale despre soma, băutura zeilor care oferă nemurire şi inspiraţie, găsim 
exprimat acelaşi adevăr. Şi în textele tantrice se spune că evoluţia conştiinţei trece de la zona apoasă 
- cu ajutorul Semilunii - la zona arzătoare a Soarelui, iar de acolo traversează tărâmul aerului către 
Luna Nouă. În aceste texte scrie că omul care ajunge la Luna Plină „vede cele trei perioade [...] şi 
trăieşte îndelung”. Luna Plină este poarta „marii eliberări” (se termină asamblarea clonei virusului). 

Cele trei perioade sunt trecutul, prezentul şi viitorul. Ele corespund celor trei lumi din 
miturile Lunii, adică Lumea-de-dincolo, Pământul şi Cerurile. Se credea că zeitățile Lunii stăpâneau 
flecare dintre aceste trei tărâmuri şi zeii Lunii erau deseori reprezentaţi având trei aspecte sau 
forme, corespunzând celor trei tărâmuri peste care domneau. Sinn, zeul triunic al Lunii din Caldeea, 
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era în acelaşi timp Anu, Zeul Apelor de deasupra Pământului, Zeul Sferei Cereşti, J sau Bel, 
Domn al Pământului Ceresc, Tatăl Lunii, Regle Furtunilor şi Stăpânul Vânturilor, şi Ea, Oceanul 
Primordial, Şarpele Străvechi, Zeul Peşte sau Leviatanul. 

Nemurirea făgăduită de Lună nu este o viaţă nesfârşită într-o cetate de aur în care nu există 
noapte şi în care totul continuă pe veci, fară să se schimbe, complet dezvăluit, cufundat într-o 
lumină veşnică. Nemurirea promisă de Lună este altceva. Nu este o continuitate într-o stare de 
perfecţiune, ci este o viață mereu reînnoită, ca a Lunii, în care scăderea şi moartea sunt la fel de 
esenţiale ca şi devenirea. 

Pentru chinezi, este simbolizat de Tai-gi-tu, simbolul vezicii de peşte, în care lumina este ca 
o sămânță în întuneric, iar întunericul creşte din nou şi înlocuieşte lumina. Acesta este principiul de 
bază cuprins în Sfânta Cartea Prefacerilor, Yi jing, care reprezintă cea mai veche şi mai profundă 
filosofie religioasă a lor. Şi pentru hinduşi, alternanţa ritmică între viaţă şi moarte este o învățătură 
religioasă fundamentală. Pentru ei, Marele Shiva se manifestă în fenomenele acestei lunii prin 
echivalentul lui feminin, Shakti, fenomene care se desfăşoară în toată diversitatea lor, pentru ca apoi 
să se întoarcă în mintea zeului. Shakti, mama, devine Kali Distrugătoarea, iar Shiva îşi conduce 
lumea într-un dans al distrugerii şi nimicirii, la fel cum mai înainte a condus-o printr-un dans al 
facerii. În miturile Lunii, atât cele primitive, cât şi cele antice, ritmul creaţiei şi al distrugerii - care 
împreună formează procesul vital - este acceptat ca fundament al nemuririi (este vorba de ciclul 
clonărilor de viruși). 

Dacă moartea şi descompunerea nu ar fi avut o putere la fel de mare ca a creaţiei, întreaga 
lume ar fi ajuns până acum într-o stare jalnică de stagnare şi epuizare. 

Viaţa noastră personală conştientă nu este decât creaţia, lucrarea unui „creator” actor 
(genomul străin din noi), „artizan” psihic, care funcționează fără ştirea noastră într-un cotlon ascuns 
al fiinţei noastre (ADN). La acest adevăr se referea Sfântul Pavel când a spus: „Nu eu trăiesc, ci 
Hristos trăieşte în mine”. Acest sentiment de „a fi trăit de cineva” a apărut nu doar la oamenii 
religioşi, cu toate că mulţi l-au experimentat în aceasta calitate, ci şi la alții, oameni de geniu sau 
personalități extraordinare, care au mărturisit că fiinţa le era condusă de o voce sau prezenţă 
interioară ce le controla acțiunile sau vieţile, subordonându-le viaţa şi grijile idealurilor sale 
superioare. 

Eul, personalitatea conştientă, moare, dar nu ştim şi nici măcar nu putem ghici ce se 
întâmplă cu „făcătorul”, „creatorul” din spatele ei. 

Inspirația sau germenul folosit în creaţie, rodul imaginaţiei, nu vine din gândirea conştientă, 
ci apare din adâncurile ascunse ale fiinţei. Într-adevăr, asa-zisul autor are impresia că inspiraţia ar 
putea exista independent, că ar exista încă dinainte ca el să o găsească. Toate pulsiunile cu adevărat 
creative au această calitate stranie. Artistul, cel care lucrează sau gândeşte în scop creator, în ale 
cărui lucrări se materializează o astfel de pulsiune nu şi-a inventat ideea. Lui i se pare mai curând că 
a descoperit-o, că s-a născut în el din adâncurile pe care oamenii, în general, nu vor să le exploreze. 


În povestea în care Isis caută sarcofagul cu trupul lui Osiris se spune că primul indiciu i-a 
fost dat de nişte copii mici, care văzuseră sarcofagul plutind în apropiere. Următorul indiciu a venit 
grație instinctului lui Anubis, câinele ei, care a condus-o la locul în care atinsese ţărmul. Însă 
sarcofagul fusese deja luat şi nu era nimeni în jur care să-i poată spune încotro să se îndrepte. Apoi 
MEA i-a povestit ce se întâmplase cu el. Vorbele unor copii, instinctul unui animal şi 
vocea interioară au fost cele care au călăuzit-o în căutarea ei. 

Inspirația Lunii este deseori dată de băutura soma. În mitul despre originea somei se spunea 
că băutura apare după agitarea apelor din oceanul cosmic, adică din apele primordiale, în alte 
mituri, soma se spune că a apărut din rodul copacului Lunii. Despre copacul Lunii se credea că ar 
creşte chiar pe Lună şi că dă un rod din care zeii preparau băutura soma. Aceasta este licoarea 
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divină căreia îi datorau înţelepciunea şi nemurirea. Însă copacul Lunii avea un echivalent care 
creştea pe pământ, numit şi el soma. Se găseşte în nord-vestul Indiei, iar din el se prepară un fel de 
vin cu proprietăţi narcotice. Este folosit în ritualul religios al comuniunii cu duhul sfânt. 

Zeii beau soma din copacul ceresc şi primeau astfel nemurirea. În ritualul soma hindus, 
oamenii beau soma pământească şi intrau într-un extaz care îi făceau asemenea zeilor: se umpleau 
de spirit, de manas. O metodă asemănătoare de a atinge extazul prin droguri a fost folosită de mai 
multe religii: hoama, de exemplu, a fost folosită în riturile zoroastriene; vinul, în misteriile 
dionisiace; peyotl în cultele nord-americane; Octli, în Mexic şi Peru. Vinul este folosit şi în 
sacramentele creştine. Despre hoama găsim informaţii în Avesta, cartea sfântă a religiei 
zoroastriene. Aflăm că oferă celor ce o beau Cerul, sănătate, viaţă lungă, putere împotriva tuturor 
relelor şi capacitatea de a-şi înfrânge duşmanii. Hoama este râvnită în special de către tinere 
fecioare care îşi caută soţi, de către femei căsătorite care vor să devină mame şi de către ucenici 
care vor să capete cunoştinţe. Avesta spune „eu, Hoama, care sunt sfântă şi ţin departe moartea, nu-i 
apăr pe păcătoşi”. În Satapatha-Brahamana se spune că soma nu este altceva decât graiul. „Cupa de 
Soma este şi mintea”. Femeile hinduse din Maharashtra oficiază ceremonia soma-vati, care constă 
în înconjurarea smochinului sfânt ori de câte ori Luna Nouă cade în ziua de Somavara, adică luni, 
propria noastră zi a Lunii. În misteriile gnostice se spune că Cornul Divin al lui Men este vasul din 
care regele bea şi în care vede viitorul. Men era zeul frigian al Lunii. 

Folosirea unor astfel de droguri în scopuri religioase este departe de ceea ce înţelegem noi 
prin practică religioasă. Aflându-se sub influenţa acestor stupefiante, credinciosul se elibera de EUL 
său cotidian. Trăia o stare de conştiinţă exaltată care îl conducea la extaz. Era plin de zeu şi trăia în 
clipele acelea o unire spirituală cu duhul divin. În această stare de extaz „se simţea nemuritor”. 

În triburile Tanala din Madagascar există un mit care povesteşte cum primii oameni au avut 
de ales între a muri ca Luna şi a trăi din nou, tot asemenea Lunii, sau de a muri definitiv ca 
bananierul, dar având posibilitatea, tot asemenea bananierului, să se înmulțească prin rădăcini. 
Primii părinţi au ales să se înmulțească şi să moară ca bananierul şi au pierdut şansa de a deveni 
nemuritori ca Luna. 

Un mit din din Madagascar spune că fiecare om are de ales între nemurire (genom viral 
ARN) şi înmulţire (genom ADN). Un text hindus vechi pare să fie în acord cu această idee. Spune 
că: „Știind acestea, oamenii din vechime nu şi-au dorit urmaşi. Ce să facem cu urmaşii, spuneau ei, 
noi care avem acest Sine şi această lume (a Brahmanului) [...] Acest măreț Sine nenăscut, 
nepieritor, nemuritor, neînfricat este într-adevăr Brahmanul”. 

Şi din nou: „Toţi cei ce părăsesc lumea aceasta sau trupul acesta merg întâi pe Lună, prin 
vieţile lor se umflă jumătatea ei aflată în creştere (asamblare), iar, prin virtutea lor, partea ei care 
scade îi face să renască (sinteză proteine virale). Însă Luna este şi poarta către lumea 
dumnezeiască şi îl trimite înăuntru pe acela care îi răspunde la întrebări”. 

În literatura persană, hindusă şi egipteană, Luna este locul în care sufletul merge după 
moarte. Pe Lună, sufletul este judecat şi trimis fie în lumea superioară, fie înapoi pe pământ ca să se 
reîncarneze. În barca Lunii (ARN viral), morţii coboară în Lumea-de-dincolo (ADN), unde îşi 
aşteaptă regenerarea; Ishtar, Zeița Lunii, era cunoscută drept Luntrea Vieţii, care poartă sămânţa 
tuturor lucrurilor vii. 

Prin iniţiere adeptul îşi dezvoltă un Sine care nu este Eul personal, ci unul impersonal, care 
preia o parte din calitățile sinelui divin sau Atman. Sinele este unic, se spune că este „liber de toate 
perechile antitetice”, „nu pleacă în faţa nimănui capul”, „este nemişcat, fară de casă”. Genomul 
viral monocatenar aşteaptă să fie clonat, să i se facă o casă (virus). 

În unele mituri foarte timpurii şi primitive se face distincţia între nemurirea parţială, dată de 
viaţa trăită prin persoana copilului, şi nemurirea directă a individului. Ideea pare să fie aceea că 
scânteia divină şi creatoare din om (genomul străin din om) poate să se exprime fie prin crearea 
unui copil omenesc, fie poate fi asimilată în individ, dând naştere unui duh nemuritor. Această 
antiteză între nemurire şi naşterea copiilor nu apare doar în miturile primitive. În Scrisoarea 
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apocrifă către Egipteni apare o discuţie între Hristos şi o ucenică numită Salome: „Când Salome a 
întrebat câtă vreme va stăpâni moartea. Domnul a spus: Cătă vreme femeile vor naşte prunci. Când 
veţi călca pe veşmântul ruşinii, când doi vor deveni unul şi când bărbatul şi femeia nu vor mai fi 
nici bărbat, nici femeie”. Expresia „Când doi vor deveni unul şi când bărbatul şi femeia nu vor mai 
fi nici bărbat, nici femeie” sugerează o nuntă interioară între latura masculină şi cea feminină ale 
psihicului, uniune prin care individul devine întreg, dar şi androginia pe care o are virusul al cărui 
genom este format din doi ARN. 

Această variantă este în acord cu întrebarea hindusă „Ce nevoie avem de copii, noi cei care 
avem acest Sine?”. 


12. CONCLUZII 


Coborârea conştiinţei, prin puterile Sidhi, la nivel macromolecular, a permis aflarea unor 
cunoştinţe de inginerie genetică (performanţă de care microscoapele actuale nu sunt capabile) şi 
transpunerea lor în mituri. Aflăm astfel că viaţa celulară este transpusă în viața noastră materială. 
Omul este un ARN viral (SINE) deghizat în ADN (EU). Misiunea lui este să ucidă Eul şi să crească 
"copilul de aur” rezultat, care este Sinele. De aceea Ibn Arabi spune în cartea sa ” Doctrină și 
practică spirituală”: Când tu te cunoşti (îți cunoşti Sinea), egoul tău iluzoriu (ana niyyatuka) 
dispare şi tu ştii că tu nu eşti "altul decât Dumnezeu”. Dumnezeu devine auzul tău, văzul tău, mâna 
taisi 

Simbolismul virusului ne apropie de Înțelegerea acțiunilor lui Dumnezeu dar nu de 
Cunoaşterea lui din cauza întrebării: "Dar pe virus cine l-a făcut”. Deci rațiunea este blocată de 
întrebarea: Cine l-a creat pe Creator. 

Ibn Arabi chiar spune în aceeaşi carte, la pg. 64, că: 

"Toate inteligențele, .... chiar și Intelectul Prim (ARN-ul), cunosc insuficiența şi ienoranța 
lor faţă de Esenţa Creatorului lor”, iar esoterismul islamic dă următorul răspuns într-un hadith 
qudsi: 

"Eram o comoară ascunsă. Mi-a plăcut să fiu cunoscut. Atunci am creat și M-am făcut 
cunoscut creaturilor care Mă cunoscură”. 

Un alt hadith spune: "Allah era și nimic nu era cu el”, ce poate fi interpretat şi în sensul 
existenței unei autonegări a lui Dumnezeu, prin trecerea la actul creaţiei, adică ” Allah era și nimicul 
cu el”, nimicul fiind o stare precreațională ca în versurile: 

Atunci, la început, 

Atât de mult Nimic era încât, 

Sub greaua-i apăsare, 

Simţi în El că exista, 

Născându-se ”To be, or not to be”, 
Hamletiana întrebare. 


103 


EMBRIONUL DE AUR ȘI VIRUSUL 


1. INTRODUCERE 


Aşa cum am mai afirmat, profesorul Máximo Sandin susține că "genomul uman conține în 
el fragmentele unui genom viral capabile de reîntregire” şi activare”, iar noi spunem că acest 
genom străin din genomul uman este Embrionul de Aur din Alchimia internă daoistă Neidan, 
Floarea de Aur sau circulația luminii din cartea "Secretul Florii de Aur”, Metatron sau YHVH cel 
mic, ce poate fi reîntregit/ă şi activat/ă prin practicarea unei căi spirituale. Prin reuşita acestei 
operaţii, omul devine un Iluminat, un eliberat în viață, o persoană care şi-a înlocuit EUL cu 
SINELE. În schema de mai jos puteţi urmări pe Arborele vieţii etapele creării Embrionului de Aur. 


Coroana Naşterea cea de pe urmă 











Întoarcerea la UNU 


Inteligența Înţelepciunea 


Ființa divină, matrice 


Naşterea Fiinţei divine 


Legea i ii 
Indurarea 
Dreptatea 
Tiferet Ființa spirituală, matrice 
Inima Sis 
Naşterea ființei spirituale 
Slava Victoria 
Maiestatea Puterea 
Yesod 
Temelia 


Fiinţa psihică, matrice 


Nașterea fiinţei 


Malkut 
împărăția 





13 Cercetătorii britanici au făcut un experiment în care au pus lanţuri separate de ADN în apă şi au urmărit 
cum începeau să formeze aglomerări sferice de material genetic. O secvenţă lungă de 249 de baze chimice (numite 
nucleotide) a fost marcată cu vopsea fluorescentă pentru a fi urmărită cum se ataşează de alte fragmente de ADN din 
interiorul aglomerării. Rezultatele au fost uluitoare şi inexplicabile. Secţiunile de ADN care se potriveau exact s-au 
recunoscut reciproc chiar şi când erau separate în apă de distanţe care nu permiteau niciun fel de contact fizic. Şi 
pentru că recunoaşterea este o trăsătură pe care o atribuim minţii, rezultă că există minte şi la această ordine de 
mărime. 

14 Epigenetica (expresie atribuită lui Conrad Waddinton (1905-1975), care în 1942 îl foloseşte pentru a 
denumi o ramură conceptuală a biologiei ce studia modul cum ar putea interacţiona genele cu mediul înconjurător 
pentru a crea un fenotip) ar putea da o explicaţie pentru modul cum un virus, dezmembrat până la cele mai mici 
componente, se poate, după regenerarea acestora, autoasambla. 
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Din totalul persoanelor care urmează o cale spirituală, foarte puţine reuşesc această operație 
în timpul vieţii, dar o vor continua după Moarte, cu ocazia ridicării vălului pus pe ochii oamenilor 
de către zei (aşa cum se afirmă în Popol Vuh) şi vederea adevăratei realități. 

Noi susţinem că numai cine a avut, prin hazard, în zigot, fragmentul de genom străin cu 
instrucțiunile de clonare poate avea succes pe calea spirituală pe care o urmează, dar şi atunci, aşa 
cum susține Bodhidharma (vezi Marea trezire), după o lungă şi aspră disciplină, îndurând tot ce e 
mai greu de îndurat şi practicând tot ce e mai greu de practicat, iar oamenii a căror înţelegere este 
inferioară nu vor putea să o priceapă, orice ar face. Toate suferinţele pe care le vor îndura nu le 
vor servi la nimic. 

Şi Israel Regardie ne spune în cartea "Pilonul central” că: Marea Operă nu se realizează 
peste noapte, nici măcar într-o viaţă de om. Dar, cu cât aspirantul îşi asumă mai repede sarcina, cu 
atât şi finalul va sosi mai rapid, iar el va scăpa mai curând din ciclul necesităţii, din roata evoluţiei 
în care sunt prinşi oamenii de rând. 

C. G. Jung, în cartea "Studii despre reprezentările alchimice”, vol. 13, face următoarele 
comentarii la "Secretul florii de aur” (Tai I Gin Hua Dsung Dschi): imitația occidentalului prin 
folosirea înţelepciunii chinezeşti (a alchimiei interne n.n.) este lipsită de rădăcină şi de sevă 
deoarece "dacă un om nepotrivit folosește mijlocul adecvat, acesta va avea un efect contrar”. 

După Schuon, nucleul interior sau centrul fiecărei ființe umane este identic cu Realitatea 
Absolută în sine; dar doar câţiva selectaţi au calificările necesare pentru a transcende lumea 
exoterică - „masca” - şi pentru a pătrunde în acest Adevăr interior: „calea ezoterică nu poate privi 
decât o minoritate”. Anihilarea și unirea divină - sunt puse la dispoziție doar discipolilor avansați 
prin inițiere. 

Pentru cei fără "instrucțiunile de clonare” în genom, totul este ”vânare de vânt”. 

Scurte informaţii despre crearea Embrionului de aur găsim în cărțile: "Simbolismul corpului 
uman” a lui Annick de Souzenelle, ” Secretul Florii de Aur”, "Fundamentele alchimiei interne” a 
lui Wang Mu, "Calea Elixirului de Aur - O introducere în alchimia taoistă” de Fabrizio Pregadio, 
"Misteriile egiptene” de Alexandre Moret, "Pilonul central” de Israel Regardie, ” Secretul pierdut al 
nemuririi” de Barclay Powers, "Meditaţia Qigong - Respirația embrionară” de Yang Jeing-Ming. 


2. COLOANA VERTEBRALĂ 


Conform lui Annick de Souzenelle, la nivelul corpului uman, coloana vertebrală este 
reflectarea coloanei din mijlocul Arborelui Sefirot-urilor, reflectarea Pomului Vieţii, a Lamei 
Spadei. 

Cele doua părți ale corpului sunt reflectări ale Coloanei Legii la stânga, ale Coloanei 
Îndurării la dreapta, reflectări ale cunoaşterii lui Tov veRa care reprezintă cele doua tăișuri ale 
Spadei (TOV=lumina/Binele şi Ra=întunericul/Răul). 


E 
TAN 


A deveni Oameni înseamnă a construi coloana vertebrală a cărei experiență e trăită de Iacob 
în visul scării, unde scara se rezema pe pământ şi vârful ei ajungea până la cer. În schema corporală, 
energiile mobilizate de-a lungul coloanei vertebrale, constituie forța dinamizantă a întâlnirii Omului 
cu lumea exterioară în prima parte a vieții, a întâlnirii Omului cu el însuşi după ce a trecut prin 
„Poarta Oamenilor”, apoi a întâlnirii Omului cu sâmburele său, cu NUMELE, într-o cununie 
divină! 
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Aceasta e forța EROS-ului (a genomului străin) la nivelul coloanei vertebrale, cea care 
uneşte pe Keter cu Malkut, Regele cu Regina, Soțul cu Soția. După cădere, această forță 
mobilizează Omul exclusiv în exterior față de el însuşi şi îl menține la primul său etaj, 
infantilizându-l. 

Dar există posibilitatea ca să se poată supune din nou Vocii Soţului, regăsind calea 
NUMELUI său şi urcând, asemenea sevei în Arbore, spre culmile Omului. 

Numeroase ritualuri inițiatice, printre care cele ale Şamanilor din tradiţia hiperboreană - 
comportă simbolic urcarea unei scări, altele propun urcarea Arborelui. Ele confirmă faptul că în 
„urcarea sevei” rezidă însuşi sensul vieţii Omului, al tainicei şi tulburătoarei încercări care este 
trecerea sa pe pământ între naştere şi moarte. Atunci cînd Omul, în capitolul 3 al Cărţii Facerii, e 
gonit din Eden, deci lipsit de conștiința lui YOD, este chemat să se zămislească pe sine întru sine, 
înfăptuind ascensiunea Arborelui la picioarele căruia a căzut. 

A regăsi conştiinţa lui Yod şi a se zămisli în dimensiunea sa divină rămâne singura vocaţie a 
Omului. 

În India, şira spinării e numită brahmadanda sau „bastonul lui Brahma”. De-a lungul acestui 
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baston se produce ascensiunea lentă a lui Kundalini - şarpele de foc. În chakra de la Baza coloanei 
vertebrale şi în cea din vârful capului pot fi recunoscute sefiroturile ”Temelie” (Yesod) şi "Coroană” 
(Kether). 

Viaţa se află la nivelul Coloanei din Mijloc. Simbolic, coloana vertebrală este drumul 
întâlnirii noastre cu noi înşine, în potențialitatea noastră zeificată. 

Coloana de Mijloc, coloana vertebrală, este „locul lui Mi”, locul întîlnirii lui „Ma” 
(Exteriorul) cu „Mi” (Interiorul), deoarece este locul de întâlnire şi de unire a dreptei cu stânga, a 
masculinului cu femininul din noi, a ceea ce e „săvârşit” cu ceea ce „nu e săvârşit încă”. 

Omul începe procesul de discernământ, de dezidentificare, se construieşte cu adevărat, 
atunci când coloana sa vertebrală, în fiecare dintre vertebrele sale, devine un fel de pat nupțial ce 
eliberează şi construieşte energii, pentru ca 2 să devină 1, pentru ca fiecare n al lui min să se unească 
cu contrariul său şi lumina să se cufunde în adâncul întunericului spre a-l aduce la lumină deplină. 

Saturn este asociat cu plumbul. Copilul ce se naşte în ciclurile timpului nu e decât „părticele 
de plumb” (Isaia. I, 25) Omul care va reuşi să preschimbe plumbul în aur se va naşte întru coroana 
Eternităţii. 

A preschimba plumbul în aur este tocmai lucrarea de creştere a Omului, lucrare înfăptuită la 
începuturile ei de cavaler, de iniţiat sau de orice ființă care îşi trăieşte prima naştere interioară. În 
punctul său de plecare, Omul nu e decât plumb. Fecunditatea sa nu e încă eliberată. Acest plumb e 
cu atât mai greu, cu cât în lumea noastră de întuneric - lumea de după cădere - el este hrana Satanei, 
ce se opune astfel diametral fecundității sale. 

Coloana vertebrală nu e o axă dreaptă - ar fi atunci foarte fragilă ci e formată dintr-o 
succesiune de curbe ce se completează, se compensează şi îi dau o soliditate remarcabilă în supleţea 
ei. 

Dreapta ideală reconstituită de aceste curbe uneşte, exact în acelaşi plan, gleznele, rinichii şi 
urechile (care au formă de sămânță). 


2/ Ureche 
Q\ Rinichi 
>) Uleznă 


Astfel se continuă şi îşi corespund unul altuia în creşterea Arborelui cei trei „germeni", 
picior-rinichi-ureche. Această axă trebuie să intre cu exactitate în cupa hara. 

Hara e un cuvânt japonez ce semnifică "pântece"; chinezii îl numesc Tan tien. E centrat într- 
un punct precis, aflat în mijlocul unei cupe imaginare şi orizontale a corpului, situată între ombilic 
ŞI pubis. 

Căderea biblică în experiența terestră este necesară pentru a recuceri primordialitatea naturii 
noastre dintâi. 

Trecerea prin „Poarta Oamenilor” este începutul acestei recuceriri, iar după ce am trecut de 
Poartă, moartea corpului nostru de oameni în haină de piele pare uşoară. 


La chinezi, măduva face parte din "măruntaiele ciudate" sau "minunate" care au sarcina de a 
asigura perenitatea, întoarcerea lui UNU. Pentru ei, măduva este „esenţa, chintesenţa”. O regăsim 
legată de creier, în funcția lor comuna de principiu ordonator, lege care trebuie difuzată în tot corpul 
şi care e transmisă în special de măduvă, prin sânge dacă e osoasă, prin influxul nervos dacă e 
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spinală. 

În secretul măduvei osoase se formează globulele roşii ale sângelui, parte cea mai nobilă a 
triadei globule roşii - globule albe - plachete care compun celula sanguină. 

După cum ştim, plachetele sanguine asigură hemostaza (coagularea), globulele albe - 
apărarea organismului şi globulele roşii — oxigenarea. În inima măduvei osoase se ascunde cea mai 
mare taină divino-umană. E vorba de retragerea nucleului N a globulei roşii din sânge 27, ce duce la 
eliberarea energiilor lui Yod, a energiilor „Sinelui”. 

Nucleul globulei roşii, Nucleu al Energici, este N a cărui dispariție îi permite lui Yod să se 
împrăştie în sânge şi Omului să devină propriul „SINE”. 

Retragerea lui Alef şi pulsaţia lui Yod formează ”pompa” arhetipală, care o determină pe cea 
a inimii, amorsată de Dumnezeu în taina sângelui. 

Omul roşu, făcut din fier, îşi dansează NUMELE în secretul sângelui său. „Clorofilizat” el 
va deveni Omul verde şi va ajunge la nucleul său. 

Dansurile sacre au fost în Tradiţia tuturor popoarelor expresia acestui drum dificil al Omului 
roşu spre Omul verde. 


3. MERIDIANE ENERGETICE 


Meridianele energetice, sunt un concept folosit în discipline precum acupunctura, 
presopunctura, gigong-ul. Ele se mai numesc ”canale” în Tibet sau ”nadisuri” în India. Acest 
concept este specific disciplinelor orientale ale culturilor şi crezurilor originare din China, Tibet, 
India, Japonia, etc. 

Cercetătorii coreeni, consideră că sistemul vascular primar (primo-vascular system sau PVS 
este în fapt componenta fizică a Sistemului Meridianelor în Acupuntură. Acesta integrează o parte a 
sistemului cardiovascular, nervos, imun, şi de asemenea a sistemului hormonal. 

Conform savanților chinezi prin aceste meridiane circulă cuante de energie numită „chi” 
(energia vieții). Meridianele de curgere a energiei pot fi accesate prin mai mult de 350 de puncte 
aflate la suprafața organismului. 

Există două meridiane centrale şi 12 meridiane laterale amplasate de-a lungul corpului și 
membrelor: 

— Meridianul de Concepţie REN MAI amplasat în față, de la Perineu la gingia inferioară, fiind 
de tip YIN. 





— Meridianul Guvernor DU MAI amplasat în spate, de la Perineu la gingia superioară, fiind de 
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tip Yang. 





Cele 12 meridiane laterale reprezintă în Zohar coloanele Chesed şi Geburah din Arborele 
Vieţii, nadis-urile Ida şi Pingala din Yoga, coloanele Jakin şi Boaz ale Templului lui Solomon din 
Francmasonerie şi, conform lui Toni Victor Moldovan, cele două zeițe Isis şi Neftis din "Cartea 
egipteană a morților”. 





Conform tradiției Chineze corpul energetic este, în realitatea sa nemanifestată, masculin la 
dreapta, feminin la stânga; în realitatea sa manifestată, feminin la dreapta, masculin la stânga. 

Ei numesc nemanifestatul ontologic „cerul anterior” şi manifestatul biologic imediat „cerul 
posterior”. 

Această inversare a orientărilor se situează într-un moment foarte precis: cel al concepţiei... 
cerul anterior este tot ceea ce se află înaintea concepției, cerul posterior, tot ce este după. 


4. SECRETUL FLORII DE AUR 


Călugării ignoranți n-au cunoscut sensul ascuns al embrionului lui Tao. Acest Embrion nu 
este ceva material, vizibil, care ar putea fi desăvârşit de alte ființe, ci în realitate este energia- 
respiraţie spirituală a Eu-lui. Întâi trebuie ca spiritul să pătrundă energia-respiraţie (sufletul), apoi 
energia-respiraţie învăluie spiritul. Când spiritul şi energia-respiraţie sunt strâns unite, iar gândurile 
sunt liniştite şi imobile, Embrionul este format (embrionul este de fapt tocmai această stare). 
Energia-respirație trebuie să se cristalizeze; numai aşa spiritul îşi face lucrarea. De aceea se spune în 
Leng-yen-ching: „Ai grijă ca o mamă de trezire şi răspuns”. Cele două energii se hrănesc şi se 
întăresc reciproc. De aceea se spune: „Creşterea zilnică are loc”. Când energia este destul de 
puternică şi Embrionul este rotund şi întregit, el iese prin vârful capului. Asta este ceea ce se 
cheamă: apariția completă care se ivește ca Embrion şi se zămisleşte singur ca fiu al lui Buddha. 


Embrionul lui Tao 
Potrivit cu legea, dar fără efort, discipolul trebuie 


109 


cu sârguință să se umple de lumină. 

Uitând aparenţa, priveşte în interior şi ajută 
adevărata putere spirituală 

Zece luni embrionul este sub foc. 

După un an spălările şi îmbăierile devin calde. 


De aceea, noi am susținut tot timpul că pentru o reușită în practicarea acestor căi spirituale trebuie 
să fi primit la naştere, în zigot, capătul LTR al genomului viral cu instrucțiunile de clonare. Aşa 
susțin şi şamanii când afirmă că "te alege Dumnezeu”. 


5. FUNDAMENTELE ALCHIMIEI INTERNE 


În cartea "Fundamentele alchimiei interne”, pg. 145, Wang Mu spune că în cartea ” Trezirea 
față de realitate”, este următorul poem cu nr. 12: 
Din vid şi Nonfiinţă Dao generează Suflul Unu, 
apoi din Suflul Unu dă naştere Yin-ului şi Yang-ului; 
Yin-ul şi Yang-ul se unesc din nou, formând cele trei corpuri, 
cele trei corpuri se generează repetat, iar cele zece 
Mii de Lucruri cresc. 


Acest poem descrie procesul generării lui Dao, proces progresiv de "mers în sensul 
curentului”. Practica alchimică internă pune accent pe "inversarea cursului” (nixing). Cele trei 
corpuri (cele trei enzime virale) revin la două corpuri (creează genomul viral format din doi ARN). 
Urmează etapa în care cele două corpuri revin la un corp (creează o clonă de virus). La sfârşit vine 
"rafinarea Unului pentru întoarcerea în Nefiinţă”, adică transformarea clonei virusului în virion. 

De aceea tradiția alchimică Zhong-Lu spune că trebuie mutat Pruncul din Câmpul de 
Cinabru inferior în cel mijlociu unde este rafinat şi hrănit în continuare. Apoi Pruncul este mutat din 
Câmpul de Cinabru mijlociu în cel superior, care se numește "mutarea Embrionului” (yitai). 

Wu Shouyang precizează că ceea ce este numit Embrion este de fapt o denumire metaforică. 

LuYiming va arăta că Pruncul este Suflul Unu al Cerului Anterior, este Embrionul Sfinţeniei 
sau Elixirul de Aur. 


„cerul anterior” 


xX 7 (west, 23) X 
3 (south, Æ) 5 (center, =) 9 (north, 16) 
x 1 (east, E) x 


Ordinea numerelor impare (extincție) 


Apariția Cerului posterior este provocată de rotirea ARN-ului viral ca urmare a deghizării 
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acestuia în ADN fals prin transcriptază inversă. 


lile 
E 

e 

E 


„cerul posterior” 


x 2 (west, A) x 
8 (north, 46) 10 (center, $) 4 (south, Æ) 
x 6 (east, $) x 


Ordinea numerelor pare (generare) 
Tot în cartea ” Trezirea față de realitate” se descrie rafinarea Esenţei şi transmutarea ei în 


Suflu în şase stadii Yang şi şase stadii Yin, numite ”flux şi reflux” (xiaoxi) sau Perioadele Focului 
Circuitului Ceresc, cu trecere prin 6 chakre, începând cu Muladhara. 













SAHASRARA 


AJNA 


Poe Brema C Ashes 





VISHUDDHA 


ANAHATA 


MANIPURA 


SWADHISTHANA 


Ods 





___ MULADHARA 





Aici, Yang-ul trebuie colectat 22 şi prin parcurgerea celor şase stadii rafinat până ajunge la 
Qian pur (Creativul) E în chakra Ajna. Ajunsă la apogeu urmează o inversare pentru trecerea din 
ferm în docil până la epuizarea Suflului ferm şi îndeplinirea obiectivului "unirii celor trei în doi”. 
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Ca urmare, după etapa Gou (Întâlnirea) E începe scăderea yang-ului prin transmutarea sa completă 
în yin, circuitul ajungând la sfârșitul său în originea sa Kun (receptivul) 22. Asta se petrece când este 
activat kundalini. Pe canalul Ren Mai vom avea yin şi pe canalul Du Mai vom avea Yang, 
producându-se genomul viral format din doi ARN, unul Yin şi unul Yang. 


Întâlnirea 






Ren Du 
mai mai 
arcerea 


Ceea ce textele alchimice chineze numesc Medicament (genom ARN de virus) este alcătuit 
din Esenţă, Suflu și Spirit ”reînprospătate”, adică clonate din vechiul genom viral. Ele au 
următoarele sinonime: 

Esenţa: Kan, 4, 9, metal; 
Spirit: Li, est, 3, 8, lemn; 


Toni Victor Moldovan va afirma în cartea "Programul Terra în Egiptul antic” că sufletele 
după moarte suferă un chinuitor proces de purificare descris cu lux de amănunte în Cartea 
egipteană a morților. Cei care nu au finalizat, încă din timpul vieții, procesul alchimic de generare a 
Embrionului de Aur, adică a genomului viral, îl vor continua după moarte, dar mult mai dureros. 


6. CALEA ELIXIRULUI DE AUR 


Fabrizio Pregadio ne spune în cartea "Calea Elixirului de Aur - O introducere în alchimia 
taoistă” că diagrama reprodusă mai jos provine din Yiwai biezhuan (Transmiterea separată a cărţii 
schimbărilor), scrisă de Yu Yan în 1284. Această lucrare conţine mai multe diagrame cosmologice, 
urmate de pasaje extrase din ” Cartea schimbărilor” şi comentate prin intermediul unor citate din 
"Cantong qi” (Sigiliul unităţii celor trei), cel mai important text din alchimia taoistă. 

Diagramele ca acesta au o istorie lungă în China. Ele sunt folosite pentru a arăta 
corespondenţele dintre diferitele moduri de a marca spațiul şi timpul, cum ar fi direcțiile, cele 
douăsprezece hexagrame primare (fiecare dintre ele fiind asociată cu o lună), zilele ciclului lunii, 
fazele lunare şi aşa mai departe. Diferite discipline cosmologice folosesc aceste diagrame în moduri 
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diferite - de exemplu, pentru calculul astronomic sau divinaţie. În alchimie, corespondenţele 
prezentate de aceste dispozitive sunt utilizate în principal pentru a stabili „fazele focului” (huohou), 
adică ciclurile de tragere în Alchimia Externă (Waidan) şi ciclurile circulației componentelor 
primare ale cosmosului și ale ființei umane în Alchimia Internă (Neidan). 





CASA 
NN ră A 
Sh ZT 

se Fa 


p 
- 
` 
. 


k Iin | a: i | 


În cercul cel mai interior sunt prezentate cele șapte stele ale Emisferei Nordice, a căror 
mişcare circulară aparentă în jurul propriei axe determină orientarea (spațiul) şi pune în mişcare 
diferitele cicluri ale timpului. 

De la inelele interioare la cele exterioare, graficul arată: 

e Cele patru animale emblematice (Tigrul Alb, Pasărea Roşie, Dragonul Verde şi Războinicul 
Întunecat) 

e Cele patru sezoane 

e Şase dintre cele opt trigrame (bagua) 

e Cele douăsprezece ramuri ale Pământului (dizhi) 

e Cele douăsprezece „hexagrame suverane” (bigua) 

e Cele douăzeci şi patru de perioade ale anului 

e Cele treizeci de zile ale lunii lunare 

e Şaizeci din cele şaizeci şi patru de hexagrame 

e Cele douăzeci şi opt de faze lunare (xiu) 

Graficul prezintă doar şase din cele opt trigrame şi şaizeci din cele şaizeci şi patru de 
hexagrame. Restul de două trigrame şi patru hexagrame sunt: 
e Qian, adică Yang Pur [o hexagramă] 

e Kun, adică Yin pur [o hexagramă] 
e Kan, adică Yang în Yin [atât o trigramă, cât şi o hexagramă] 
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e Li, adică Yin în Yang [atât o trigramă, cât şi o hexagramă] 

Qian şi Kun (Rai și Pământ) reprezintă principiile masculine şi feminine care generează 
cosmosul şi îi susțin existența. Kan şi Li (Luna şi Soarele) adăpostesc aceste principii după 
generarea cosmosului. Aceste patru trigrame şi hexagrame se află în centrul timpului şi spaţiului și, 
prin urmare, nu intră în ciclurile timpului. 

Cele douăsprezece „hexagrame suverane” din cel de-al cincilea inel reprezintă ascensiunea 
şi coborârea lui Yin şi Yang. Această mişcare, denumită adesea „flux şi reflux” (xiaox1), este 
evidentă dacă hexagramele sunt prezentate în felul următor: 


== == == == — = = = = = z= == 

E îi îi =E E RA A îi îi H îi 

ii E: OA RR AIE > iy - E $ i 
U LIN TAI  DAZHUANC GUAI QIAN GOU DUN Pl GUAN BO KUN 


De aici se deduce că pentru a produce Embrionul de aur trebuie să asigurăm ”nunta” dintre 
Yin (produs pe canalul REN MAI) şi Yang (produs pe canalul DU MAI), pentru că cele două canale 
vor genera genomul viral format din doi Acizi ribonucleici, unul Yin şi unul Yang, unul Lilith şi 
unul Adam cel roșu. 


7. MISTERIILE EGIPTENE 


Alexandre Moret, profesor de egiptologie la College de France, ne spune în cartea 
"Misteriile egiptene” că toate riturile de inițiere au în comun faptul că inițiatul trebuie mai întâi să 
moară față de viața lui anterioară, pentru ca apoi să renască. Renaşterea după moarte, grație celui 
mai important rit magic care este "Misterul trecerii prin piele”, este asigurată de Misteriile osiriene. 
Reprezentarea Pătimirii şi Morţii lui Osiris urmate de Învierea zeului sub forma fiului său Horus 
sunt descrise fragmentat în ” Textele piramidelor”. Atunci când erau săvârşite pentru venerarea unui 
zeu sau în beneficiul unui om, aceste rituri puteau să transfigureze orice om în fiinţă sacră, Akhu. 
Doar execuţia perfectă, superioară inteligenţei, a unor anumite acţiuni puse în scenă, a unor anumite 
alegorii sau imagini simbolice, va acţiona, în virtutea unei magii simpatetice, mai eficient decât 
orice rugăciune şi va duce la cunoaşterea lucrurilor divine. 

Într-un mormânt teban din vremea regelui Amenophis III (dinastia a XVIII-a), zeul este 
ilustrat printr-un stâlp cu patru capiteluri sau print-un trunchi de copac desfrunzit, care a devenit 
prin stilizare stâlp. Când stâlpul era culcat la pământ, simboliza faptul că Osiris zăcea mort; când 
era ridicat şi pus în poziţie verticală, simboliza învierea zeului. 





În a 4-a oră a zilei lui Osiris recompus de Isis şi Nephthys i se face acestuia un leagăn” din 
piele (ut) în care zeul va renaşte sub forma unui copil. Aceste rituri sunt prezidate de Anubis, 
asigurând trecerea lui Osiris prin pielea-leagăn, unde acesta va sta în poziția fetusului în uter. 
Descântecele magiei imitative făceau ca acest simulacru al gestaţiei să fie eficient şi Osiris să 
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renască ca şi cum ar ieși din uterul matern. Vocea creatoare (ma-khru) şi vocea zămislitoare de 
ofrande (per-khru) a zeului demiurg îi permite acestuia să rezolve toate dificultățile, să dejoace toate 
vicleșugurile, să prevină toate pericolele prin facultatea de a crea imediat tot ce este necesar. 

Ceremonia învierii presupunea sacrificarea unei victime (tikenu) simbolizând pe Seth, 
transportarea acesteia pe o sanie până la "pământul care reînnoiește viaţa”. 


ZO RISSE a pă 





Tikenu 


Aici, Tikenu este trecut prin pielea de forma unui giulgiu, așezat fiind în poziția embrionului 
uman. Prin urmare, mortul pentru care se face ritul va renaşte automat şi el. 
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Lefebure preciza că prin piele trece nu doar Osiris, ci şi Horus. adică trece şi fiul pentru tată. 
Pe una dintre stele (Metternich 1,74-75) e notat cum Osiris îi spune lui Horus: „Tu, fiule, (cel ce 
păşeşti) în Mesgt (locul pielii), odată ieşit din Nun, nu mai mori”. A ieşi prin piele este deci acelaşi 
lucru cu a ieşi din Nun, haosul primordial; astfel, ritul reîncepe creaţia şi asigura nemurirea. 












Tikenu, ghemuit sub piele, este tras în prezenţa unor saltimbanci încoronați (dinastia a XII-a) (Quibell, Ramesseum, 
planşa LX, mormântul lui Sehetepibrâ) 


În "Cartea morţilor”, cel mort spune despre el însuși: ” Eu sunt cel ce a trecut prin pielea-ca- 
un-leagăn, cel căruia Osiris i-a oferit protecția sa (khu) în ziua înmormântării”. O stelă din timpul 
dinastiei a XII-a menționează o sală a ”consacrării” ce este în legătură cu ritul "”adormirii zeului” 
interpretat de ”Sem”. Sem nu mai ia poziţia incomodă, chircită a fetusului. El se mulţumeşte să se 
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*culce” ca şi când ar adormi. În somn, Sem se transformă în libelulă, în albină şi apoi în umbră. 

Într-o vinietă din ”Cartea morţilor”, ediţia Neville, planşa CLVII, apar doi Tikenu, două 
bocitoare, un taur aşezat pe năsălie, un sfinx androcefal reprezentând pe Tum demiurgul, o zeiță cu 
braţele depărtate ce simbolizează zeițele care nasc, Anubis ţinând în mâini simbolurile care 
reprezintă forța şi vigoarea, prezidează ritul "adormirii”, (sder), două mumii întinse pe pat, vegheate 
de un Uraeus mare. De partea cealaltă a paturilor apare un oficiant având deasupra capului un 
Uraeus şi jucând rolul mortului readus la viață. Urmează un sfinx culcat pe pat, personificând 
soarele care răsare. 

















IN 


Semnul mes simboliza ideea de naştere şi era reprezentat prin trei piei de câine (ale câinelui 


Anubis). 
Ă 4 


"Misterul pielii” şi al "renașterii prin piele” fac parte din fondul străvechi al religiei 
egiptene. Riturile osiriene pretindeau că asigură omului, încă de aici, de jos, nemurirea. Regele 
devenit zeu prin aceste rituri trebuia să treacă prin moartea osiriană şi să fie eliberat de ea aşa cum a 
făcut Osiris însuşi (avem de-a face cu prima lege a magiei: similarul produce similarul). La 
sărbătoarea Sed (coadă), care reînnoiește demnitatea regală și divină a Faraonului apar rituri legate 
de renaştere. Sed este apropiat de cuvântul shed care înseamnă ”burduf” şi care însemna la origine 
"piele jupuită”, "pregătită pentru a face o alta”. Cu alte cuvinte, avem de-a face din nou cu o 
renaștere prin intermediul pielii. 

Zeul Anubis este ilustrat detaliat în imaginea cortegiului din timpul sărbătorii Sed, cu un 
accesoriu ciudat asupra sa. Printre însemnele care sunt purtate în deschiderea cortegiului, pe tipsii, 
zeul-câine este în picioare în faţa unui fel de învelitoare în formă de placentă (khen) păzită de 
Uraeus. Textele spun: ”se trece prin ea pentru a ajunge la cer”. 
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Hen corespunde cu exactitate formei embrionului uman, foetus gravide, încă învelit în sacul 


amniotic. 
M 
4 2? 3 4 $ 


Scene asemănătoare sunt comentate de texte foarte explicite din ritualurile vedice. Este 
vorba de a provoca renaşterea la un alt nivel de existenţă a oficiantului care face sacrificiul, de a-l 
zeifica facându-l să moară faţă de lume şi să renască în cer. Sylvain Levi spune într-o carte de a sa 
că "diksa este un ansamblu de ceremonii preliminare care servesc Zeificării făpturii umane [...]. Se 
construieşte o incintă specială pentru sacrificatorul care oficiază diksa. I se dă o piele de antilopă 
neagră: incinta este matricea, uterul, sacul său amniotic; pielea de antilopă neagră este corionul,; 
veşmântul este amniosul, centura este cordonul ombilical; cel care face diksa este un embrion [...]”. 

Unul dintre comentariile brahmane expune în mod concis principalele acţiuni din timpul 
unei ceremonii diksa şi oferă interpretarea lor: preoții îl transformă în embrion pe cel căruia îi 
oferă diksa. Ei îl stropesc cu apă; apa este sămânţa virilă; ei îi dau şi diksa, odată cu sămânţa 
virilă. i freacă ochii cu unguent care este vigoare pentru ochi; ei îi dau şi diksa, dându-i vigoarea, 
îl fac să intre într-o incintă specială: incinta specială este matricea (uterul) celui care face diksa; 
astfel ei îl fac să intre într-un uter corespunzător. Îl acoperă cu un veșmânt - veşmântul este 
amniosul celui care face diksa - ei îl acoperă astfel cu amniosul. Se pune pe deasupra o piele de 
antilopă neagră; corionul este aşezat deasupra amniosului; e acoperit de asemenea cu corionul. 
EI are pumnii strânşi: prin urmare, embrionul are pumnii strânşi cât timp se află înăuntru; copilul 
are pumnii strânşi când se naşte [...]. Îşi dă jos pielea de antilopă pentru a intra în baie; de aceea 
embrionii vin pe lume fără corion. El păstrează veşmântul ca să intre în ea, şi de aceea copilul se 
naşte cu amniosul pe el [... ]. Într-un cuvânt, spune în concluzie S. Levi, diksa este o a doua 
naştere, o regenerare care face din om un zeu. 

„Graţie practicilor diksa, sacrificatorul este în posesia a două corpuri, unul material şi 
muritor, celălalt ritual şi nemuritor [...]. Omul se naşte de trei ori: mai întâi, se naşte din tatăl şi 
din mama sa; apoi, când se sacrifică, tocmai sacrificiul îi oferă a doua sa naştere; în sfârşit, când 
moare şi este aşezat în foc, când se naşte de acolo, este a treia sa naştere. Şi de aceea se spune că 
omul se naşte de trei ori”. 

Din toate acestea, rezultă că mecanismul renaşterii în Misteriile osiriene are aceeaşi formulă 
cu cele prezentate în textele brahmane, în special ritualurile din timpul sărbătorii Sed, când este 
vorba chiar de „reînnoirea vieţii” sau de „naşterea” regelui viu. Purificarea prin apa vieţii, ungerea 
cu diferite poţiuni, trecerea prin piele, construirea unui adăpost, pavilionul dedicat sărbătorilor Sed, 
unde erau celebrate aceste rituri, toate se clarifică, capătă un sens inteligibil, când sunt prezentate 
prin comparaţie cu ritualurile hinduse. 


Annick de Souzenelle ne atrage atenția asupra versetului 21 din cap. 3 al Genezei: Apoi a 
făcut Domnul Dumnezeu lui Adam şi femeii lui imbrăcăminte de piele şi i-a îmbrăcat. Cuvântul 
„haină de piele”, Aor (119), nu e altceva decît cuvîntul veRa (>), „ne-lumină", ale cărui litere au 
fost permutate. Altfel spus, Omul este identificat cu „ne-lumina”. 

Pronunţat Iver, acelaşi cuvînt > înseamnă „orb”. Rupt de Yod (simbol al genomului viral), 
care îi este refuzat deoarece constituie însuşi obiectul iluziei sale, Omul identificat cu mn este orb. 
El nu-şi mai cunoaşte realitatea profundă. Nu mai ştie să numească energiile din care e ţesut, nici 
animalele care îl formează în structurile sale ontologice. Astfel, el e redus din nou la confuzia cu 
femininul său, cu potenţialul său energetic care, în punctul de pornire, este animal. 

„Pielea” sa reprezintă opacitatea sa la orice conştiinţă reală. Cei doi n ai Arhetipului sin 
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lipsiți de Yod-ul care îi leagă prin rădăcină, sunt lăsați pradă rătăcirii. Energiile Omului sunt lăsate 
pradă rătăcirii. Ele vor fi disciplinate în interiorul fiecăruia, prin legi morale şi prin respectarea lor 
strictă, aşteptînd să fie iarăşi guvernate de Yod (genomul străin). Omul, inserat existențial în lumea 
animala, îmbrăcat cu pielea sa, lipsit de conştiinţa polului său „lumină" nu e decât un existent 
(exest: în afara ființei) ce se îndreaptă spre moarte. Redeschis acestei conştiinţe, angajat pe calea 
spre acest pol, spre cucerirea hainei de lumină, el intră în FIINŢA sa şi se îndreaptă spre viaţă. 


8. SECRETUL PIERDUT AL NEMURIRII 


Barclay Powers este autor şi regizor futurist. A obținut licenţa în Arte şi Studii din Asia de 
Est la Universitatea Columbia şi are o experiență vastă în calitate de savant independent. A studiat 
tradiția chineză, tibetană şi indiană, yoga şi tradițiile de arte marțiale de mai bine de 30 de ani. 
Powers lansează în prezent mai multe proiecte media în întreaga lume în film şi tipărit, legate de 
evoluţia conştiinţei pe baza studiilor sale cu numeroși maeștri ai vechilor tradiţii ale înțelepciunii. 
Cel mai recent film al său, Secretul pierdut al nemuririi, bazat pe cartea sa (IMORTALITATE 
INTEGRALĂ/Kundalini/Golden embryo/Teoria Totului), a câştigat titlul de cel mai bun film 
spiritual / religios / creştin la Festivalul Internaţional de Film Great Lakes, 2012, Silver Palm Award 
la Mexico International Film Festival, 2012 şi cel mai bun documentar spiritual la Festivalul 
Internaţional de Film de la New York, 2011. 


Există multe abordări diferite ale transcendenţei spirituale a timpului, care este o temă 
constantă în tradițiile contemplative care au ca scop iluminarea interioară şi iluminarea spirituală. 
Unitatea triplexă, trinitatea sau Trikaya ar putea fi considerate a fi un cadru relativ precis al 
evoluţiei conştiinţei finale atunci când sunt traduse cu exactitate dintr-o perspectivă ezoterică post- 
metafizică. Ideea este că cosmosul şi corpul uman sunt compuse din trei niveluri sau dimensiuni 
care sunt unite de unirea celor trei corpuri, ceea ce duce la eliberare sau moksha. Dacă presupunem 
că nemurirea sau Buddhaitatea, trezirea spirituală completă, au fost realizate în mod repetat de-a 
lungul istoriei umane, naraţiunea de bază postmodernă a civilizației occidentale se schimbă 
complet. Marele istoric, Arnold Toynbee, a considerat introducerea budismului în Occident ca fiind 
unul dintre cele mai semnificative evenimente din secolul al XX-lea. Deși luăm ca atare conceptul 
de moksha sau eliberare, este posibil ca civilizația occidentală să fie de fapt în procesul a ceea ce ar 
putea fi descris ca mutație a conştiinţei tantrice la nivelul inconştientului colectiv. Dacă considerăm, 
de asemenea, Piatra Filozofală a fi o tradiţie secretă europeană a kundalini / embrion de aur, putem 
face ipoteza că rezultatul final în secolul 21 va fi în cele din urmă o explicaţie post-ştiințifică a 
Buddhaităţii tantrice şi secretul nemuririi sub forma spirituală de trezire. 


Ahr t>paă ine 
UR a A za 





Embrionul de Aur 


Profesorii spirituali care au susținut Teoria Integrală au împiedicat, fără să ştie, evoluția 
spirituală şi trezirea elevilor lor, din cauza unei înțelegeri incomplete a chi /pranei şi a conexiunii 
sale cu iluminarea autentică. Multe tradiţii teiste au avut, de asemenea, sisteme esoterice alchimice 
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cu trei corpuri autentice bazate pe kundalini / embrion de aur, dar Teoria Integrală a respins 
alchimia ca fiind pre-raţională bazată pe o traducere incompletă. Unei filozofii care nu poate explica 
Piatra Filosofală îi lipseşte în mod clar ceva, deoarece această realizare este scopul inițial al ştiinţei 
şi al multor religii antice şi tradiţii contemplative bazate pe Coniunctio - uniunea subtilă a corpului. 

Budismul tantric sau nemurirea pot fi de asemenea definite ca redescoperirea Androginului 
Hermetic sau a Rebisului. Aceştia sunt alţi termeni pentru kundalini / embrion de aur: Piatra 
Filosofală, uniunea celor trei corpuri (corpus, anima, spiritus), (Nirmanakaya, Sambhogakaya, 
Dharmakaya), fizic, subtil şi super subtil. Numirea Dharmakaya a corpului cauzal vedic şi definirea 
acestuia ca goliciune şi somn profund, este un exemplu clar al unei înțelegeri incomplete a etapei de 
finalizare a meditației - adevăratul chip original, Embrionul iluminării. De fapt, modelul alchimic 
intern al iluminării Neidan - unind chi sau conștiința pre-naștere sau pre-cerească cu chi sau 
conștiința post-cerească - demonstrează că falacia pre / post trans este exact opusul modului în care 
funcționează Iluminarea. Conştiinţa pre-naștere sau pre-cer (înainte de căderea care are loc la 
naștere) poate fi descrisă doar ca pre-raţională de către Modelul Integral, atunci când este de fapt 
Buddha nemuritoare post-post-rațională, yang pur, atunci când este rafinată în Embrion al 
iluminării. Eşecul pre / post trans a inversat literalmente mecanismul real al Iluminării în cadrul 
sistemului reproductiv uman. 







. Acest lucru a fost dovedit în China de mai multe ori de mii 
de ani şi stă la baza modelului alchimiei interioare a nemuririi / Buddha. Pentru ca acest sistem să 
funcționeze, trebuie să existe un punct de origine a Iluminării atât în corpul uman, cât şi în specia 
umană. Sistemul Neidan a funcționat cu succes din nou şi din nou şi încă funcționează. Aceasta 
înseamnă că atât falimentul pre / post trans, cât și Iluminarea evolutivă a teoriei integrale sunt 
inversate şi incomplete. 

Teoria integrală nu a reușit să traducă tehnologia interioară a chi complet sau rafinament 
energetic. Traducerea nu a fost suficient de clară din cauza barierei lingvistice, precum și a utilizării 
omniprezente a metaforelor. De îndată ce cuvântul nemurire apare în textele alchimiei interioare, 
savantul occidental îl etichetează invariabil superstiție pre-rațională. Nemurirea nu înseamnă că 
corpul fizic nu moare niciodată. Înseamnă că corpul subtil a fost transformat din yin în yang de 
către Coniunctio, conjuncţia dintre corpurile subtile yang de naştere şi post-naştere. 

Aceasta înseamnă că, dacă accepți Iluminarea neduală, Buddhaitatea / nemurirea ca 
adevărată, Teoria şi ştiinţa integrală sunt incomplete, iar tradițiile esoterice yoghine şi alchimice au 
avut întotdeauna dreptate. Sau cel puţin de la punctul de origine al Iluminării, care teoretic ar fi 
trebuit să se întâmple undeva între maimuțe şi omul modern dintr-o perspectivă extrem de 
speculativă. Este posibil ca Eros să nu poată explica complet acest eveniment evolutiv de tranziţie. 





Ceea ce au învăţat întotdeauna Buddha și nemuritorii este că prima chakră, sau punctul de 
plecare al corpului uman, are o încărcare energetică, care poate transforma și trezi creierul uman 
atunci când este mutat din trunchiul inferior în cap. O versiune parţială a acestui lucru este o 
activare a kundalini. O versiune completă uneşte pe deplin cele trei corpuri, dizolvând corpul super 
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subtil în corpul subtil, transformându-l din yin în yang de aur. Acesta este Coniunctio, uniunea 
legendară a corpurilor subtile şi super-subtile, care are ca rezultat trezirea completă, transcendența 
sau unificarea timpului - Unus Mundus. Faptul că această experiență este scopul inițial al ştiinţei 
moderne, clar și pe deplin înţeles acum 500 de ani, este și mai remarcabil. Din fericire, acest proces 
de tragere, care are ca rezultat Iluminarea spirituală, a fost păstrat şi dezvoltat în continuare în qi 
gong-ul chinezesc modern și în sistemele de meditaţie, ceea ce poate duce la o trezire completă, 
cum ar fi alchimia interioară Yi Chuan şi Neidan. 

Teoria integrală a diluat atât de mult promisiunea Iluminării, încât împiedică în prezent 
evoluția completă a conştiinţei, care este scopul meditaţiei şi al trezirii. Niciuna dintre etapele 
conştiinţei care reprezintă cele mai înalte stări de conştientizare nu se apropie de a explica 
Buddhaitatea, Piatra Filosofală, kundalini / Embrion de aur sau nemurire, nici ştiinţific, nici 
spiritual. Actuala definiţie Integrală a Iluminării - unitatea cu tot ceea ce este combinat cu apariția 
evolutivă bazată pe pseudo-satori este incompletă şi a înțeles greşit energia corpului uman și 
sistemele subtile ale corpului. Din perspectiva Bodhisattva, o hartă a evoluţiei conștiinței care este 
atât de distorsionată încât împiedică Buddhaitatea și distruge promisiunea unei Iluminări autentice 
nu este o karma bună în niciun caz. 

Cea mai importantă idee este că Iluminarea se bazează pe uniunea subtilă a corpului şi este 
fiziologică, nu doar psihologică. 





x» 


Neijing Tu este o diagramă taoistă „peisaj interior” a corpului uman care ilustrează „alchimia internă” a lui Neidan. 


Secretul pierdut al nemuririi este că prima chakră, punctul de plecare (bindu) al corpului 
uman, este Embrionul latent al Buddhaităţii (Tathagatagarbha). Deoarece ideea chi / prana nu este 
înțeleasă ca bază a embrionului kundalini / de aur, scopul alchimiei s-a pierdut complet în 
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traducere, ceea ce s-a produs şi în Teoria Integrală. 


Seventh Chakra 
SAHASRARA 

(“Thousand Petaled” or 
“The Ungualified Absolute”) 















Sixth Chakra 
AJNA 
(“Command” or “The 
Qualified Absolute”) 
Fifth Chakra 
VISHUDDHA 
("Purified") 


Fourth Chakra 
ANAHATA 
("Not Struck” - the pure 
sound of creation) 
Third Chakra 
MANIPURA 
(“City of the Shining Jewel”) 


First Chakra 
MULADHARA 
(“Root Support”) 


Chakre 


Este important să ne amintim că teoria sistemelor medicale chineze şi indiene, care pare a fi 
exactă, este că punctul de origine al corpului uman este Iluminant atât acum, cât şi în originea 
speciei. Acesta este motivul pentru care toate fiinţele umane au natura Buddha, iar chi sau energia 


re-naştere a sistemului de reproducere uman este încă Iluminantă într-o formă latentă. Zicala 
ee ed Te ea an A a rădăcinile sale sunt în cer. Teoria chineză este că Raiul 
este lumea yang a lui Buddha şi a nemuritorilor, care pot fi uniți în ființa umană care a atins 
obiectivul alchimiei interioare. Fiinţa umană este un microcosmos, care conţine macrocosmosul 
atunci când cele trei corpuri sunt unite, care integrează cerul, pământul și omul, cele trei lumi sau 
dimensiuni. 

Faptul că Gebser a avut înţelegerea prezenţei originii mereu prezente şi a recunoscut-o ca 
spirituală este cu adevărat remarcabil. Desigur, din moment ce acest lucru înseamnă că eroarea pre- 
trans post-trans atât de preţuită de mişcarea Integrală este o eroare, ne putem aştepta la linişte în a 
recunoaște această eroare crucială care distruge literalmente promisiunea unei Iluminări autentice. 
Nondualitatea reală distruge şi evoluția, cel puţin în ceea ce priveşte oamenii, pe care elita integrală 
a uitat cumva să o observe. Nondualitatea înseamnă că originea conştiinţei este Iluminantă. 
Maimuţele nu sunt [luminate şi nu pot atinge Buddhaitatea, Trikaya unirea celor trei corpuri. 
Amintiţi-vă - Darwin a văzut o gorilă în grădina zoologică din Londra. După cum v-ar spune orice 
Buddha, dacă şi-ar fi văzut faţa originală, povestea evoluției ar fi foarte diferită. Dacă şi-ar fi văzut 
fața pseudo-originală Integral, ar fi putut să ne spună că este Eros. Evoluţia nu jefuieşte Iluminarea. 

Din fericire, se pare că oamenii pot evolua în Buddha, ceea ce ar fi cu siguranță cea mai 
dorită formă de mutație a conștiinței. Acesta este motivul pentru care Buddha a spus întotdeauna că 
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corpul uman este necesar pentru eliberarea completă, unirea celor trei corpuri, Trikaya. 

Teoria integrală nu a înţeles istoria complet falsă a ştiinţei şi a religiei, care este acceptată de 
viziunea consensuală asupra lumii post-modernitate. De îndată ce luăm conceptul de kundalini / 
Embrion de aur ca un fenomen ştiinţific dur, ne găsim într-o lume complet nouă, în care mitul este 
real şi originea conştiinţei umane este Iluminantă. De îndată ce definim Piatra Filozofală ca 
Embrionul Iluminării, care este originea şi scopul nedual atât al ştiinţei, cât şi al religiei, totul se 
schimbă în termeni de perspectivă. Imaginaţi-vă o lume în care copiii sunt învățați că prima chakră 
este Embrionul latent al Buddhaităţii, un Buddha complet iluminat este cine sunt cu adevărat. Dacă 
sunteți învăţat că punctul de plecare al corpului uman este secretul Iluminării, puteţi ajunge în cele 
din urmă la o civilizaţie a lumii Bodhisattva Iluminată. O civilizaţie mondială Bodhisattva este 
adevăratul obiectiv al teoriei integrale, religiei, ştiinţei și democrației. 


n ] 





Piatra filosofului 
(Reţineţi embrionul iluminării în abdomenul inferior.) 


Teoria integrală încearcă să creeze o explicație rațională a experienţei spirituale autentice 
post-raționale, dar a înţeles greşit punctul de origine mereu prezent. Deşi teoria convenţională a 
kundalini este relativ bine înţeleasă, foarte puţini cercetători au sugerat kundalini ca fiind cea mai 
logică explicație pentru Piatra Filozofală. Versiunea completă, Embrionul de aur, apare drept 
corpul super subtil yang solar, care restabilește Unus Mundus şi inversează căderea omului atunci 
când Coniunctio este finalizat. Aceasta a fost ştiinţa sacră esoterică esenţială, care stă la baza 
multor civilizații antice şi ar putea fi considerată cunoaşterea pierdută a rasei umane, care este în 
curs de redescoperire. O explicaţie neuroteologică a Iluminării ar explica fără îndoială viziunea de 
aur a feței originale, care ar putea fi numită şablonul strămoşului comun, ca motiv al conceptului 
occidental al Imago Dei, imaginea lui Dumnezeu în interiorul omului, scânteia divină. Cea mai 
bună explicaţie neuroştiințifică a faptului că Dumnezeu îl creează pe om după propria Sa imagine 
este această experienţă a trezirii post-Coniunctio. 

Corpul fizic nu este corpul real în teoria esoterică yoghină şi alchimică. Corpul primar este 
corpul foarte subtil, kundalini / embrion de aur care te transformă dintr-un om în ceea ce chinezii 
numesc o ființă umană reală - un nemuritor. Cel puţin ar trebui să ne aşteptăm ca realizarea clasică 
indiană să fie definită ca unind curenţii solari și lunari de energie în canalul central al corpului. 
Caduceul, simbolul mercurului, reprezintă această activare a kundalini cu trei canale în 
reprezentările de artă alchimică. Mulţi practicanți spirituali nu au înţeles că a sta singur cu 
picioarele încrucişate poate împiedica prana să călătorească pe coloana vertebrală până la cap. Atât 
jainismul, cât şi taoismul subliniază adesea meditaţia în picioare ca o metodă mai eficientă de a lua 
energia chi / prana de la trunchiul inferior la cap decât doar a sta. Din cauza confuziei occidentale 
cu privire la tantra, perioada inițială de celibat, care creează un surplus de energie reproductivă, 
este adesea înţeleasă greşit ca represiune religioasă, spre deosebire de cultivarea energiei bazată pe 
jing, chi şi shen sau nadi, prana şi bindu, din sistemele chineză şi indiană. 
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Androginul hermetic 


Din păcate, teoria integrală a ignorat complet prescripția clasică din Asia de Est pentru 
Iluminare. Jing sau energia reproductivă este rafinată în chi sau energie vitală, care este rafinată în 
shen sau spirit (kundalini / embrion de aur în forma sa completă), spiritul este apoi readus la gol şi 
apoi la Tao (post-Coniunctio). Embrionul de aur este, de asemenea, cunoscut sub numele de spiritul 
original, fața originală sau Dharmakaya, corpul solar super-subtil yang. Rezultatul final este Unus 
Mundus, sincronizarea timpului bazată pe integrarea completă a lumii superioare, a lumii medii, a 
dimensiunilor inferioare ale lumii, a cerului, a pământului şi a omului. Omul, microcosmosul, 
complet integrat cu macrocosmosul universului, cele trei dimensiuni care sunt unite de cele trei 
corpuri, care sunt unite de cele trei comori jing, chi şi shen. Perfecțiunea alchimică a sufletului 
înseamnă că corpul subtil yin a fost transformat în yang de aur prin procesul de tragere, care are ca 
rezultat Coniunctio şi unirea celor trei corpuri. 

Pentru ca trezirea completă să fie realizată, corpurile subtile şi super-subtile trebuie să fie 
unite. Inițial, embrionul Tathagatagarbha al Buddhaităţii este latent şi fără formă. Apare ca 
Dharmakaya, chipul tău original în momentul Iluminării, şi apoi se dizolvă înapoi în gol sau lipsit 
de formă (post-Coniunctio). Acest proces, uniunea completă a celor trei corpuri, parcurge linia 
cronologică umană, integrând permanent relativul și absolutul. Rezultatul final este că un Buddha 
există şi nu există simultan. Acesta este adevăratul sens al formei de goliciune, iar goliciunea este 
formă. Dizolvarea Feţei originale în momentul Iluminării şterge punctul de origine în linia timpului 
uman și este motivul pentru conceptul de Anatman - non-sine ca adevărata ta natură. 
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Budismul a fost afectat de conflictul aparent ireconciliabil dintre Embrionul budismului și 
doctrinele golului. Experienţa Iluminării propriu-zise, în care Dharmakaya, Faţa ta originală, este 
readusă la nul și complet negată, are ca rezultat şi negarea timpului. Rezultatul final al acestei 
experiențe este nondualitatea relativului şi absolutului atât la nivel individual, cât şi la nivel cosmic, 
deoarece acestea sunt inseparabil încurcate, iar partea conţine de fapt întregul holografic. Aceasta 
este sămânţa de muștar, care conţine muntele polar - adevărata uniune a microcosmosului şi a 
macrocosmosului. Frumusețea Buddhaităţii este că odată ce un individ într-o anumită perioadă de 
timp realizează Trikaya, experiența devine posibilă pentru toţi cei care pot înțelege traducerea și pot 
urma instrucţiunile. Teoria alchimică interioară chineză Neidan explică de fapt Iluminarea budistă 
mai clar decât orice altă sursă, deși cei şase yoghini din Naropa se apropie. 
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Embrion al Buddhaităţii 


Nu este un mare salt să presupunem că ceea ce se numește Spirit original (genomul străin 
din genomul nostru) sau Embrion de aur în China se numește Duh Sfânt în creştinismul gnostic. 
Şarpele sau balaurul este o metaforă universală virtuală pentru kundalini / embrion de aur, corpul 
super subtil, care stă latent în prima chakră a tuturor fiinţelor umane. Orice sistem religios bazat pe 
trei personaje divine a avut probabil alchimiști interiori de succes în istoria sa şi, pe măsură ce 
civilizațiile s-au influențat reciproc, au împărtăşit adesea mituri şi personaje fundamentale. 


Din punct de vedere istoric, un individ dintr-o cultură care a unit anima şi spiritul în corp 
este adesea considerat că a devenit identic cu fondatorul recreând mitul originii - Omul cosmic. 
Mitul nu este pre-rațional în niciun caz. Pur şi simplu nu a fost tradus cu exactitate într-o definiție 
post-metafizică a secolului XXI a Trikaya, uniunea celor trei corpuri, materială, subtilă şi super 
subtilă. Tradițiile teiste au definit întotdeauna corpul solar foarte subtil ca Imago Dei, imaginea lui 
Dumnezeu în interiorul omului. Această viziune a nondualităţii de aur, care a schimbat în mod 
repetat cursul istoriei umane. Când erorile grave ale meditaţiei integrale şi ale teoriei corpului subtil 
sunt corectate, există o posibilitate foarte reală a unei definiții exacte postmoderne a Iluminării, care 
are ca rezultat ceea ce s-ar putea numi o renaștere tantrică în civilizația occidentală. Întrucât 
civilizația occidentală este în curs de a deveni globală, această transformare ar putea fi în cele din 
urmă concepută la nivel mondial. Problema este relativ simplă - niciun model psihologic sau 
neuroştiințific occidental al creierului nu a inclus chi / prana ca tehnologie interioară primară, care 
activează kundalini / embrionul de aur, corpul super subtil. Dragonii de aur şi şerpii nu sunt 
mitologie alchimică pre-raţională care trebuie respinse de modernitatea post-metafizică. Acestea 
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sunt descrieri metaforice antice ale corpului super subtil, care stă latent în trunchiul inferior al 
fiecărei ființe umane. 
Tantra Uttara este una dintre cele mai bune explicaţii clasice ale Sinelui de aur din interiorul 
omului, care uneşte relativul şi absolutul şi readuce conștiința la originea sa Iluminantă perfectă. 
Acesta este motivul pentru care Dzogchen, marea perfecțiune, descrie adevărata ta natură ca 
perfecțiunea însăşi. Activările convenționale kundalini, bazate pe unirea meridianelor de energie 
solară şi lunară în canalul central (caduceul) nu sunt forme complete de trezire. 





Kundalini 


Oroboros, cel mai vechi simbol al Iluminării alchimice, descrie ciclul real al timpului, care 
are loc atunci când corpurile subtile şi super-subtile sunt unite (Coniunctio) în corpul fizic. Teoria 
integrală a ratat complet punctul cheie în definirea kundalini (caduceul) ca legitim, iar oroboros ca 
preraţional. Oroboros este nemurirea post-post-raţională, transcendența completă a timpului, Unus 
Mundus, inversarea căderii omului. 


Conceptul de martor, definind conştiinţa ta actuală ca Dumnezeire, Dzogchen indicând 
instrucțiuni, acest moment prezent este iluminarea sau faţa ta originală, sunt toate descrieri poetice 
pseudo-nonduale ale realității care confundă stările pre-realizare și postrealizare a conştiinţei. 

Scopul meditaţiei este de a uni chi sau conștiința pre-naştere cu cea post-naştere. Deci, deși 
este adevărat că relativul şi absolutul nu au fost niciodată separate, corpul super subtil, Embrionul 
iluminării, Faţa ta originală trebuie să fie reactivată de căldura interioară pentru a se uni pe deplin 
cu corpul subtil transformându-l de la yin la yang de aur pur. 


Aceasta este legendara unitate triplex sau Unus Mundus, unirea celor trei comori (jing, chi, 
shen); trei corpuri fizice, subtile, super subtile şi trei lumi, cerul, pământul şi omul (dimensiunile 
lumii superioare, lumii medii şi lumii inferioare). Embrionul Iluminării sau Faţa originală este un 
compozit al ambilor adepţi dacă yoga sexuală (karmamudra) este utilizată pentru procesul de 
tragere care uneşte cele trei corpuri. Atât Androginul ermetic, cât şi reprezentarea Ardhanarishvara a 
lui Shiva ilustrează acest lucru, la fel ca Samantabhadra şi Samantabadhri în tradiția Ati yoga din 
Tibet. 

Alchimia interioară taoistă explică Buddhaitatea / nemurirea și unitatea triplex, care pare a fi 
baza multor religii, care au trei personaje centrale. Promisiunea Iluminării, unirea celor trei corpuri, 
este că orice ființă umană care activează pe deplin chi / prana iluminantă originală a sistemului 
reproducător are capacitatea de a transcende timpul ştergându-şi începutul. Alchimia a fost 
disimulată de metaforă, care poate fi tradusă doar de un adevărat adept care a realizat Coniunctio - 
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uniunea corpurilor subtile şi super-subtile. Aducând Dharmakaya la gol, scopul meditaţiei budiste, 
care are ca rezultat Buddhaitatea, a fost numit metaforic uciderea dragonului în ştiinţa ocultă 
occidentală şi se credea că inversează căderea omului. Frumuseţea uluitoare a adevăratei treziri 
spirituale este că, atunci când se deschide al treilea ochi, post-Coniunctio, scânteia divină din 
interiorul omului este privită ca o realitate vie pentru toată lumea. Kundalini / embrionul de aur stă 
latent în toate fiinţele umane, aşa cum au predat întotdeauna Buddha şi nemuritori. 








Zeița Adevărului Ținând Oglinda Reflecţiei şi Şarpele Înţelepciunii 


9. SAMUEL AUN WEOR 


Samael Aun Weor explică cum se formează embrionul de aur astfel: 

Embrionul de aur este ceva pe care îl vom crea în lucrarea asupra noastră. Embrionul de aur 
este transformarea maximă pe care esența noastră o poate face asupra sa. 

Esenţa noastră la început este gratuită şi este foarte slabă. Pe măsură ce lucrăm pe noi înșine, 
adică începem procesul de înţelegere a faptului că suntem o esenţă cu multe ego-uri, apoi decidem 
să lucrăm la aceste ego-uri cu intenția de a elibera mai multă esență. 

Deci, lucrăm să observăm şi să înţelegem aceste multe ego-uri şi, pe măsură ce începem, 
eliberăm mini fracțiuni sau scântei de esenţă care au fost prinse în acele ego-uri. Aceste scântei de 
esenţă eliberate merg să adere la corpul de 3% din esenţa liberă pe care o avem deja. Acest procent 
creşte încet. 

Esenţa creşte în mărime pe măsură ce dizolvăm condiționarea care are celelalte procente de 
esență prinse sau condiționate. 

Pe măsură ce dimensiunea esenței creşte, ea se transformă în ceea ce se numeşte perla 
seminală. Perla seminală începe să coboare atunci când esenţa are aproximativ 5% până la 6% ca 
mărime. Perla seminală poate continua să crească în mărime ca perla seminală până la dimensiunea 
de aproximativ 18 până la 20% înainte ca o altă transformare să aibă loc. Această transformare este 
transformarea de la perla seminală la Embrionul de aur. 

Embrionul de aur se dezvoltă odată cu practicarea Alchimiei şi dizolvarea ego-urilor. 
Embrionul de aur este alcătuit din toată înţelepciunea şi experienţa pe care o conţine esenţa eliberată 
din ego. 

Această înţelepciune este despre cum şi de ce această bucată de esenţă s-a condiționat sau a 
devenit condiționată. Deţine, de asemenea, experiența și înțelepciunea defectelor. Deţine cheile 
modului în care funcţionează defectul şi de ce. 

Embrionul de aur deţine toată această prețioasă înțelepciune şi experiență şi această 
experiență şi înțelepciune face din Sinele nostru, spiritul nostru, Atmanul nostru, un maestru. 

Embrionul de aur în timpul celei de-a cincea iniţieri majore fuzionează cu sufletul uman. 
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Sufletul uman cu Embrionul auriu este de 20 sau 30 de ori mai mare decât esenţa normală pe care o 
avem. Mai mult, Embrionul de aur poate lua o formă care poate avea aceeași dimensiune ca o ființă 
umană normală. Embrionul de aur are într-adevăr forță pentru a prelua mașina umană. 

Embrionul de aur este un centru de greutate intensificat în cadrul psihologiei noastre şi al 
constituției noastre ezoterice interioare. Când o persoană are Embrionul de aur activat, acea 
persoană nu mai are esenţă, ci Embrionul de aur. 

Forţa sexuală este forța utilizată pentru a crea în noi Embrionul de Aur şi este, de asemenea, 
puterea sau forţa fiinţei. Așadar, forța sexuală trebuie folosită pentru a activa părți din Fiinţa noastră 
şi pentru a le întări şi a le aduce în ființă. Deci Alchimia şi utilizarea înțeleaptă a forței sexuale sunt 
necesare pentru a aduce Embrionul de aur în existență. 


Rezumat 

Esenţa cu eliminarea treptată a ego-ului devine perla seminală şi perla seminală prin 
Alchimie şi dizolvarea ego-ului devine Embrionul de aur. Apoi, embrionul de aur este, de asemenea, 
cristalizarea întregii înțelepciuni pe care le-a câștigat esența prinsă în timp ce a fost condiționată în 
Ego. Această înțelepciune şi experiență este ceea ce îl face pe Atman, omul adevărat din noi un 
stăpân, adică cel din noi care are conştiinţă şi cunoaştere a binelui în rău şi a răului în bine. 

Când permitem Eului / Personalităţii noastre să fie spulberate și retragem pe deplin controlul 
asupra noastră, suntem eliberaţi în adevărata noastră natură spirituală. Corpul uman este conceput 
ca o replică a Universului şi suntem adormiţi în oul microcosmic până ne trezim și începem să ne 
unim cu oul macrocosmic al Universului. Pe măsură ce corpul Ego-ului este respins şi ucis, 
începem să străpungem straturile învelişului nostru auric în Oul Cosmic. Când această legătură este 
făcută cu Părinţii noştri Sfântul Dumnezeu, suntem binecuvântaţi de unirea lor hiero-gamică sau de 
căsătoria sacră, care naşte Oul Solar și Embrionul de Aur în aura noastră. 

Embrionul de Aur este născut în corpul nostru uman și sămânța germinează în complexul 
nostru hara pentru a ne recrea identitatea în Conștiința Cosmică a lui Hristos. Aceasta a fost, de 
asemenea, denumită şi Sacrul Solar, care curăță principiul lunar al femininului. Acest ou solar 
deţine Embrionul de aur în aura care naşte treptat Conştiinţa Copilului de Aur al lui Hristos într-un 
corp uman. Când Embrionul de aur este însămânțat în oul solar, lumina reflectată lunară și 
numeroasele sale forme de umbră vor începe să se adune în ceea ce este numit ou Buddhic (clonă 
virus). Acesta este un depozit în formă de corp sferic pentru descendenţele acumulate în lanţul lunar 
şi o varietate de forme lunare care au făcut parte din familia noastră monadică. Deoarece în 
tărâmurile creației inferioare, Maica Domnului a fost experimentată ca o forță lunară, aceasta 
anunţă transfigurarea principiului Mamei în femininul Solar din interior. Aspectul feminin solar al 
Maicii Domnului în corpul ei este fiica ei, Sophia. 


10. PILONUL CENTRAL 


"Pilonul central” a lui Israel Regardie prezenta pas cu pas detalii despre efectuarea 
exerciţiilor practice de magie ceremonială şi încercarea de a corela aceste tehnici magice cu 
metodele şi ipotezele noi (pe-atunci) ale psihanalizei, întrucât atât magia, cât şi psihanaliza au ca 
obiect de studiu mintea omenească. A fost singurul inițiat calificat exclusiv pentru sarcina de a 
aduce laolaltă psihoterapia şi magia. A susținut cu tărie că exerciţiul Pilonului Central este un 
instrument excelent şi multifaţetat care poate fi accesat cu uşurinţă şi folosit de toată lumea în 
scopul autodezvoltării şi al autovindecării. Când omul recunoaşte că el însuşi este un microcosm al 
macro-cosmului, o reflectare a universului, o lume în sine, condusă şi guvernată de propria 
divinitate, omul poate scăpa din roata karmică. Această realizare este numită, de toate şcolile de 
misticism, magie şi învățătură ocultă, Marea Operă. 

Pilonul Central este un ghid demn de încredere pentru a realiza țelul final, ştergerea barierei 
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dintre Sinele conştient (Eul/ADN-ul) şi cel subconştient (Sinele, genomul ARN străin), şi de a-i da 
discipolului posibilitatea să găsească, în Sinele său, Marele Sine (genomul străin din noi) care, în 


realitate, este singurul salvator pe care-l va avea vreodată. 
îi dă omului posibilitatea de a deveni un motor capabil să înhame şi să 


dirijeze enorma putere aflată în interiorul său. În acest scop, se recurge la o multitudine de principii 
fundamentale: adoraţia, care este esenţială pentru a atinge un sentiment de unitate cu dumnezeirea, 
concentrarea, dezvoltarea voinţei şi folosirea ei pentru a îndeplini un anume obiectiv, realizarea 
conştiinţei de sine şi capacitatea de a respira corect. 

Metoda de aplicare a practicii numite Pilonul Central constă în a sta drept, cu mâinile pe 
lângă trup şi ochii închişi, inspirând şi expirând regulat. Mai presus de orice, mintea trebuie să fie 
calmă, liniştită şi pasivă. Când se va obişnui cu exercițiul, studentul va începe prin a-şi transfera 
atenţia spre acea regiune aflată imediat mai sus de creştet, unde trebuie să treacă la vizualizarea 
unei sfere de strălucire albă. Poate fi nevoie de ceva timp pentru a realiza acest lucru. Pot fi 
necesare mai multe încercări, înainte de a se produce conştientizarea centrului respectiv. Dar, 
atunci când aceasta s-a obținut, el trebuie să fie privit cu un anumit sentiment de devoțiune şi 
contemplat ca fiind corelativul sau corespondentul spaţial pentru nucleul vital al propriei fiinţe. 
Atitudinea devoţională ar trebui să-l activeze considerabil, iar senzaţia de lumină şi putere, primele 
canale senzoriale prin care poate fi percepută această fază superioară a conştiinţei, trebuie să 
înregistreze o creştere fără precedent. Acum, studentul trebuie să vibreze de trei sau patru ori, lent, 
numele Eheich. Este un nume ebraic divin care înseamnă «eu sunt» (sau, mai exact, «eu voi fi»), o 
afirmaţie care, în realitate, e tot ce se poate spune cu adevărat despre sine. Toate celelalte 
caracteristici şi calităţi aparțin nu propriei naturi intrinseci, ci vehiculelor şi învelişurilor 
conştiinţei prin care funcţionează. 

Contemplând statornic această sursă de putere şi iluminare, învăţăcelul se va strădui să 
simtă că o rază de strălucire atotpenetrantă este emisă în jos, spre ceafa lui. Acolo, raza se dilată, 
ex-tinzându-se pentru a forma un centru strălucitor similar cu cel de deasupra capului, deşi mai 
mic în diametru. Aplicând şi aici tehnica vibratorie, în timp ce-şi dă seama că aceea nu este 
divinitatea sa, ci legătura ei conştientă cu Sinele său ori punctul de contact cu acesta, practicantul 
ar trebui să simtă din nou radiaţia de putere și vitalitate. În acest punct, el trebuie să fie atât de 
marcat şi puternic, încât vibrația pe care o simte chiar şi în palme va fi aproape de natură fizică şi, 
foarte posibil, studentul va percepe o senzaţie de furnicături în cap şi ceafă. De asemenea, mai e de 
aşteptat să cunoască o stare absolut indescriptibilă de calm şi linişte mentală - o realizare 
considerabilă, deloc uşor de atins în aceste vremuri ale vieţii profesionale dinamice şi ale agitaţiei 
sociale. 

După câteva vibrări ale numelui potrivit, raza de lumină trebuie să coboare din nou spre 
inimă sau spre regiunea plexului solar, iar de acolo o senzaţie de căldură şi putere cu totul diferită 
va radia încet, ca dintr-un soare interior. Şi aici trebuie să fie vibrat un nume, în acelaşi mod lent 
care se poate atinge numai prin practică, astfel încât să detoneze exact în zona fizică supusă 
contemplaţiei, şi nu în altă parte. Vibraţia trebuie să se simtă în regiunea dintre diafragmă şi 
punctul opus ei din coloana vertebrală. 

De la contemplarea inimii, se trece la contemplarea organelor reproducătoare. Vizualizaţi 
sfera de lumină şi vibraţi numele folosind aceeaşi tehnică şi înregistrând cu atenţie reacţia 
conştiinţei. După ce aţi petrecut câteva minute excitând acest centru şi vitalizându-l cu putere, 
treceţi mai jos, la picioare, unde veţi constata că centrul magic se trezeşte destul de uşor. De fapt, 
veţi descoperi că simpla contemplare a Kether-ului, centrul de deasu. pra capului, va pune în 
funcţiune, printr-un act reflex, centru] Malkuth, aceştia fiind cei doi poli ai Pilonului Central - 
vârful şi baza, înălțimea şi adâncimea. 

Dacă învăţăcelul petrece cam cinci minute contemplând flecare Sephirah de pe Pilonul 
Central, exerciţiul va dura aproximativ douăzeci şi cinci de minute, până la o jumătate de oră. 





Unii vor observa că acest exerciţiu corespunde în unele privinţe sistemului yoga de chakre. 
Desigur, există o corespondenţă. Dar mai există şi destule deosebiri şi variaţiuni foarte importante. 
Prima, o diferență minoră, consta în numărul şi poziţia centrilor implicaţi. Aceasta însă nu necesită 
discuţie. Fundamentală însă, este abordarea cu totul diferită. Tehnica yoga îşi începe meditaţiile de 
la cea mai de jos chakra şi urcă spre Sahasrara aflată deasupra capului (ca la Qigong). Pe de altă 
parte, în sistemul apusean, Pilonul Central începe din cel mai înalt punct şi merge în jos. Într-un 
cuvânt, idealul occidental nu este evadarea din trup, ci implicarea tot mai accentuată în viaţă, cu 
scopul de a o percepe mai adecvat şi de a o stăpâni. Idealul este acela de a aduce în jos 
dumnezeirea, astfel încât propria umanitate, fiind îmbogăţită, să poată fi aşadar absorbită în 
dumnezeire. Acest sistem începe întotdeauna din adevăratul centru al activităţii - geniul superior 
care, prin definiţie, se află în contact etern cu orice zeitate infinită ar exista. Adică, prin Yechidah 
avem acces imediat la toată inspirația dinamică şi puterea spirituală a subconştientului colectiv. 

Conform ipotezei magice, geniul superior corespunde, în interiorul omului, cu posibila 
relaţie dintre Dumnezeu şi univers. Altfel spus, omul fiind microcosmul macrocosmului, o 
reflectare a cosmosului, el este un univers în sine, un univers cârmuit şi guvernat de propria 
divinitate. 

Practicarea Pilonului Central este etapa introductivă sau pregătitoare pentru a alinia 
personalitatea cu Sinele interior, identificând şi unificând toate nivelurile adevăratei conştiinţe. 

Revenind la latura tehnică a lucrurilor, mai există încă un aspect al Pilonului Central care are 
nevoie de o descriere mai amănunţită. După ce ne-am trezit din starea latentă, intrând într-o 
oarecare măsură în activitate, este necesar ca puterea generată de centri să fie circulată prin sistemul 
invizibil sau psihic (meridiane energetice). Omiterea acestui lucru este una dintre cele mai puternice 
surse de probleme şi tulburări nervoase cunoscute de cei ce bâjbâie prin ocultism, care au 
experimentat cu diverse metode incomplet conturate sau amatoriceşti de trezire a centrilor psihici. 

Cu fiecare dintre cei cinci centri activ şi propagând putere prin minte şi trup, când se atinge 
o conştiinţă clară a unei coloane propriu-zise care se extinde prin interior, din creştet până la tălpi, 
trebuie să fie aplicată o tehnică total diferită. Novicele va reveni la contemplarea Kether-ului, lampa 
cu lumină invizibilă de deasupra capului. Imaginându-şi că acest centru încă mai este într-o stare 
iradiantă, va impune ca energia lui să circule astfel prin sistem. Energia coboară din cap spre umărul 
stâng. Parcurgând toată partea stângă a trupului, curentul magnetic ajunge în talpa piciorului stâng. 
De acolo, trece în talpa dreaptă, urcă prin picior, şold şi trup, până la umărul drept, revenind în cele 
din urmă la Kether. 

Apoi este necesar să fie îndreptat curentul de putere într-o altă direcţie. Pentru ca nicio zonă 
din sfera senzaţiilor să nu fie omisă de trecerea lui purificatoare şi energizantă. Revenind încă o dată 
la viziunea luminii de deasupra capului, de astă dată ne imaginăm şi impunem ca fluxul de putere 
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spirituală să coboare din Kether, mergând înainte. Adică va trece prin dreptul feţei, străbătând apoi 
regiunea din faţa gâtului şi a pieptului, în josul coapselor, spre partea de jos a picioarelor. 

Când atinge coapsele, torentul se întoarce prin tălpi, urcând de-a lungul părții din spate a 
pulpelor şi prin coloana vertebrală şi ceafă, până ajunge din nou la Kerher. Ambele formule trebuie 
să fie repetate de mai multe ori, până devin foarte simple. Procesul va fi însoţit de o respiraţie 
ritmică, astfel încât curentul descendent să coincidă cu exhalarea aerului, în vreme curentul 
ascendent va însoţi inhalarea. 

Se va vedea că cele două metode precedente au produs roţi de putere care se învârtesc pe la 
periferia aurei sau a sferei senzaţiilor, în unghiuri drepte, cum s-ar spune. Urmează a se aplica o a 
treia formulă asemănătoare cu mişcarea unei spirale. După ce, cu ambele ocazii precedente, ne-am 
întors la contemplarea Kether-ului, să ne imaginăm acum coloana verticală de strălucire ce 
corespunde Pilonului Central, formulată prin centrul trupului. Trecem apoi la vizualizarea Malkuth- 
ului care-şi emană puterea inerentă, de stabilitate, fertilitate şi echilibru. Poate că cel mai simplu 
mod de a concepe mişcarea celei de-a treia formule este acela de a ne imagina bandajarea unui 
picior. Înfăşurăm tifonul strâns în jurul părţii inferioare a piciorului, urcând treptat, într-o spirală 
compactă. Trebuie să vă imaginaţi o rază de lumină care iese din partea dreaptă a Malkuth-ului, 
coborând peste piciorul stâng. Ajunsă jos, trece pe sub picioare şi urcă de-a lungul celui drept, puţin 
mai în susul spiralei. Repetaţi mişcarea de mai multe ori, până când, în cele din urmă, veţi avea 
senzaţia distinctă a unui vârtej de putere spirituală ridicându-se treptat din labele picioarelor spre 
coapse, cu spirala sa de curent încă destul de strânsă şi conectată, suprapunân-du-se peste cele aflate 
imediat dedesubt. Din coapse, vârtejul sau spirala continuă în susul trunchiului, învăluindu-l sau 
înfăşurându-l strâns într-un bandaj de lumină aibă pură. Procesul continuă, până când curentul se 
întoarce iar să se odihnească în Kether. 





Pentru a face un rezumat al practicii, Pilonul Central presupune câteva faze. Prima este 
stabilirea preliminară a unei inhalări şi exhalări ritmice de aer. Apoi formarea celor cinci centri ai 
Pilonului Central, fiecare separat. Şi, în sfârşit, cele câteva formule pentru distribuirea puterii astfel 
generate. 

Pentru sporirea eficacităţii trebuie să se vizualizeze și culorile fiecărui centru în timp ce se 
vibrează numele. Acest lucru schimbă şi stimulează notabil reacția Sephiroth-ului. E nevoie de 
atenţie, motiv pentru care se recomandă ca novicele să aştepte câteva luni înainte de a trece la 
aplicarea acestei scheme coloristice, mulţumindu-se doar cu vizualizarea centrilor albi de lumină. 
Kether are o strălucire albă pură, iar razele pe care le emite şi care radiază asupra personalităţii sunt 
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tot albe. Culoarea asociată în mod tradiţional cu Daath este albastru-lavandă. Tiphareth e auriu, în 
timp ce Yesod este violaceu sau maro-roşcat. 

Sfera Malkuth-ului este împărțită de două diagonale în patru secțiuni: galben-lămâie sus, 
negru jos, roşul-cafeniu şi olivul ocupând cele două zone laterale. Uneori este mai simplu şi mai util 
să vizualizăm acest Sephiroth doar ca pe o sferă neagră-cărbune sau de un verde-închis. 

Când studentul a dobândit destulă încredere în propriile capacităţi, va obţine un ajutor 
suplimentar folosind numele arhanghelilor alături de numele divine ale celor şapte centri. Acestea 
sunt: 














1. Kether Ahih Metatron Creştet Alb 
2. Chokmah Yah Raziel Partea stângă a creierului | Cenuşiu 
3. Binah Yhvh Tzaphkiel Partea dreaptă a creierului | Negru 
Daath Yhvh Alhim - Ceafă Albastru-lavandă 
4. Chesed Al Tzadkiel Umăr stâng Albastru 
5. Gevurah Alhim Gibor Kamael Umăr drept Roşu 
6. Tiphareth Yhvh Aloah ve Daath Rafael Inimă Auriu 
7. Netzach Yhvh Tzabaoth Hanael Şold stâng Verde 
8. Hod Alhim Tzabaoth Mihail Şold drept Portocaliu 
9. Yesod Shaddai Al Chai Gabriel Organe genitale Maro-roşcat 
10. Malkuth Adonai ha-Aretz Sandalphon Picioare Culori amestecate 














Se observă că din atribuţiile lui Daath lipseşte numele arhanghelic, deoarece acesta este 
descris ca o verigă de legătură între Eu şi Sinele superior. Numele ce pot fi atribuite lui Daath sunt 
Elexarpeh, Comananu şi Tabitom. Metoda de a vibra aceste nume arhanghelice constă în a-l 
despărți pe fiecare în silabe, astfel încât fiecare silabă să primească o cantitate maximă de vibraţie. 
Trebuie să se aibă grijă ca vibrația să detoneze exclusiv în Daath. 

Există şi o formă simplificată de activare a Embrionului de Aur prin magia ceremonială, 
astfel: 


Stabilirea Coloanei 

(Exerciţiul poate fi efectuat stând în picioare, aşezat sau culcat.) După câteva minute de 
relaxare, imaginaţi-vă o sferă de lumină albă aflată chiar deasupra capului. Vibraţi numele Eheieh 
(pronunţat «Eh-hey-yay» şi însemnând «Eu sunt»). Continuaţi să vibraţi acest cuvânt, până când el 
rămâne singurul gând conştient din mintea, dumneavoastră. Apoi imaginaţi-vă un fascicul luminos 
care coboară din centrul Kether spre centrul Daath de la ceafă. 

Vizualizaţi o sferă de lumină în centrul Daath. Vibraţi numele Yhvh Elohim (pronunţat 
«Yode-heh-vav-heh El-oh-heem» şi însemnând «Domnul Dumnezeu»). Intonaţi numele până când 
devine singurul gând din mintea dumneavoastră conştientă. 

Aduceţi un fascicul de lumină în jos din centrul Daath până în centrul Tiphareth din jurul 
inimii. Vizualizaţi acolo o sferă de lumină. Vibraţi numele Yhvh Eloah ve-Daath (pronunţat «Yode- 
heh-vav-heh El-oh-ah v'-Dah-athy» şi însemnând «Domnul Dumnezeu al Cunoaşterii») de mai multe 
ori, până vă umple conştiinţa. 

Vedeţi cum fasciculul luminos coboară din Tiphareth în centrul Yesod din regiunea genitală. 
Imaginaţi-vă o sferă de lumină formată acolo. Intonaţi numele Shaddai EI Chai (pronunţat «Shah- 
dye El-Chai» şi însemnând «Dumnezeu Viu Atotputernicy»), de mai multe ori, la fel ca până acum. 
Vizualizaţi fasciculul de lumină coborând din Yesod în centrul Malkuth, de la glezne şi labele 
picioarelor. Vibraţi numele «Adonai ha-Aretz» (pronunţat «Ah-doe-nye ha-Ah-retz» şi însemnând 
«Domnul Pământului»), de un număr de ori, la fel ca înainte. 

Imaginaţi-vă Pilonul Central complet. Apoi, circulaţi lumina pe care ați adus-o în jos prin 
Pilonul Central, în jurul trupului, pentru a vă întări aura. (Efectuaţi fiecare circulație de câteva ori.) 


Circulaţia unu: dintr-o parte în alta 


Folosind ciclurile respirației ritmice, purtaţi lumina în josul unei laturi a trupului şi în susul 
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celeilalte, de la Kether la Malkuth şi din nou la Kether. Expiraţi şi vizualizaţi cum lumina coboară 
prin stânga trupului. Inspiraţi şi imaginaţi-vă lumina urcând prin dreapta trupului, înapoi spre 
Kether. 


Circulaţia doi: din faţa în spate 


După ce aţi efectuat circulația unu pentru un scurt interval de timp, imaginaţi-vă că panglica 
de lumină coboară prin faţa trupului până la Malkuth şi urcă prin spate, revenind la Kether. 


Circulaţia trei: duşul de lumină 


Folosind în continuare respirația ritmică, vizualizați sfera Malkuthului, apoi vedeți cum 
fasciculul de lumină urcă pe Pilonul Central din centrul trupului. Când ajunge la Kether, imaginaţi- 
vă un duş de lumină care se revarsă prin jurul corpului, coboarând iar spre Malkuth. Circulaţi un 
timp lumina astfel. 


Circulaţia patru: spirala ascendenta 
Apoi vedeţi cum lumina se ridică din nou ca o panglică, înfâ-şurându-vă în spirală trupul, de 
la Malkuth până la Kether. 


Încheierea 
In sfârşit, concentraţi-vă o parte din energie înapoi în centrul Tiphareth, sediul echilibrului şi 
al armoniei. 


11. QI GONG 

Qigong este o formă chineză de meditație, concentrare şi mişcare pentru cultivarea corpului 
şi a minții. Exerciţiile sunt concepute pentru a armoniza şi regla fluxul de Qi în corp. 

În istoria Chinei, această practică a fost folosită în scopuri religioase şi spirituale, în special 
în Daoism, budism şi confucianism şi a fost transmisă în mănăstiri. 

Qigong este un sistem de evoluție spirituală ce evită retragerea din lume caracteristică altor 
căi spirituale. 

Aşa cum susține Yang Jwing-Ming în cartea "Meditaţie Qigong-Respirația embrionară” 
există în Qigoing o Circulaţie mică, o Circulaţie mare şi o Meditaţie de iluminare. Ele folosesc 
cele trei căi comune de circulaţie a energiei Qi. 


i 


Upper Don Tian 


Water Path 


Middle Dan Tion 
(Solar Plexus) 


Wind Path 


(Co-1) 
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Calea focului este folosită în Circulația mică sau meditaţia microcosmică. Odată ce a fost 
acumulat o abundență de Qi în Dan Tian-ul real (Zhen Xia Dan Tian) prin respiraţia abdominală, se 
va folosi mintea pentru a conduce Qi până la Huiyin (Co-1) urmând Qi-ul natural ce circulă prin 
canalul de Concepţie (Ren Mai) şi apoi în sus de-a lungul spatelui urmând circulația naturală Qi 
prin canalul Guvernor (Du Mai, iar în cele din urmă conduceţi Qi în jos pentru a finaliza ciclul. 

Calea apei este folosită pentru obţinerea Iluminării sau Budhaității deşi aparține Circulației 
mari. Ea este cea mai grea, dar cea mai eficientă metodă pentru a neutraliza Yang-ul corpului. Este 
metoda Qigong-ului de spălare a măduvei / creierului (Xi Sui Jing). Se concentrează pe instruirea pe 
„Linia energiei centrale”. Această linie este cunoscută sub numele de Thrusting Vessel/Canal de 
împingere (Chong Mai) (măduva spinării). În antrenamentul Calea Apei, Qi este condus de minte 
din Dan Tian-ul Real inferior în sus, direct prin Canalul de împingere, pentru a hrăni creierul. Când 
creierul este hrănit la un nivel superior, Shen poate fi ridicat la un nivel superior pentru Iluminare. 

Calea vântului este considerată a fi o Circulaţie mică inversată. Pe Calea vântului, Qi de 
apă acumulată în Dan-Tian-ul real de jos este condusă de minte să circule pe calea inversă căii Qi- 
ului de foc. Prin practicarea circulația Qi-ului de vânt se încetineştei circulația naturală Qi. Prin 
intermediul acestuia puteţi duce Qi-ul de apă din Dan Tian-ul real inferior în sus pentru a răci Qi-ul 
de foc acumulat în Dan Tian-ul de mijloc (Zhong Dan Tian) (diafragmă). În acest fel, corpul mental 
şi fizic poate fi, de asemenea, răcit jos. Acest proces este denumit în mod obişnuit „Kan-Li”. Pentru 

racticienii meditaţiei de Iluminare, Calea vântului este crucială pentru a concepe un 
a (LingTai), la Huang Ting (cavitatea situată între Dan Tian-ul mijlociu şi Dan Tian-ul real 
inferior). În această practică, Qi-ul de apă este condus în sus pentru a întâlni Qi-ul de foc, care este, 
de asemenea, condus în jos din mijlocul Dan Tian-ului şi se întâlnesc în Huang Ting. Acest proces 
este numit şi "Kan-Li") care determină interacțiunea dintre Yin şi Yang. Această interacțiune Yin- 
Yang, cu atenția concentrată pe Shen, poate produce un a] 

Conform documentelor antice disponibile, există două respirații embrionare definite. Unul 
este să căutați Centrul spiritual Shen şi centrul Qi şi apoi să uniți Shen şi Qi împreună în Dan Tian- 
ul inferior. Aceste două centre sunt cele două polarități ale unui corp de energie umană. După ce le- 
ați localizat, atunci veți aduce Shen (Spirit) în jos pentru a vă întâlni și a vă uni cu Qi în centrul Qi 
(Dan Tian real inferior). Astfel, v-aţi întors la starea de viaţă Wuji (originea vieții), deoarece acest 
loc (Dan Tian-ul Real sau Dan Tian-ul Gravitației) este locul în care fătul este conceput. Odată ce 
te-ai întors la stadiul Wuji, ţi-ai readus ființa în natură. 


Shen Center 


Qi Center 
(Wuji Center) 





Prin urmare, primul pas în atingerea acestei respirații embrionare este de a regla Shen prin 
liniştirea minţii la starea ei neutră. Când se întâmplă acest lucru, Shen îşi va putea găsi centrul şi va 
rămâne la reședința sa. Fără a ajunge la această stare spirituală neutră, vom rămâne închişi în 
matricea emoţională umană. În consecință, mintea noastră nu va fi suficient de clară şi calmă pentru 
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a vedea prin originea sau rădăcina naturii spirituale. În plus, fără această minte calmă și paşnică, nu 
vom putea conduce Qi la reşedinţa Dan Tian inferior real şi să-l păstrăm acolo. Din aceasta, vedem 
că începutul respirației embrionare este căutarea Originii spirituale situate în centrul creierului (Dan 
Tian-ul superior) şi, de asemenea, a originii Qi-ului situat în centrul gravitației fizice (Dan Tian-ul 
real inferior). 

Conform documentelor budiste şi daoiste, definiţia respirației Embrionare este de a concepe 
un embrion spiritual (Shen Tai) în cavitatea Huang Ting. Când acest embrion spiritual se 
maturizează, este dus până la Dan Tian-ul superior pentru naştere (redeschiderea celui de-al treilea 
ochi). 








Unification of Shen 
and Breathing 


Fire Qi (Li) 
(Yang) 


Kan-Li Huang Ting 


Water Qi ci 
(Yin) 


-._...” 


Pentru a atinge acest obiectiv, trebuie mai întâi să fie produs un nivel ridicat de Qi de apă 
(Shui Qi) (Qi original) depozitat în Dan Tian-ul real inferior. Acest Qi va fi condus în sus împreună 
cu Qi de Foc (Huo Qi) (Qi post-Rai) din mijlocul Dan Tian-ului în jos, astfel încât să se întâlnească 
în cavitatea Huang Ting. Acest proces se numeşte ,, ” (Long 
Hu Jiao Gou) care înseamnă „interacţiunea dintre Yin şi Yang”, denumită în mod obişnuit „Kan-L”. 
Acest lucru va avea ca rezultat concepția vieții (embrion viu). Apoi, se va conduce Shen în jos 
pentru a întâlni această viață (embrion viu) până când un nou Shen se poate dezvolta pe acest 
Embrion conceput. Acest proces se numeşte „Dependenţa reciprocă a mamei şi fiului” (Mu Zi 
Xiang Yi). „Mama” înseamnă „Qi” şi „Fiul” înseamnă „Shen”. Odată ce acest lucru se întâmplă, se 
poate concepe un (o clonă a genomului străin din noi). 

Când acest Embrion spiritual va deveni maturizat, va fi condus în sus prin Chong Mai 
(măduva spinării) pentru a hrăni creierul. Când nivelul de energie a atins un nivel ridicat, „Ochiul 
Raiului” (Al Treilea Ochi) poate fi redeschis. 

Există două diagrame despre relația dintre respiraţia embrionară şi cultivarea spirituală: 
Diagrama de cultivare fizică Yang şi Diagrama de cultivare spirituală Yin. 
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D Palatul Picăturii de noroi 


(Centrul spiritual Yin) 
d (Calm emoţional) 
Iluminare Medie 


(Yin) 
(Spălarea creierului) 


a m Dan Tian inferior 
(Centrul Qi Yang) 
E (Calm fizic) 
Spălarea măduvei / creierului 


B (Yin) 


(Longevitate și Iluminare) 


Zona centrală a măduvei 


a (Yin) 


Longevitate 
(Yang) 
(Spălarea măduvei) 
Zona de încheiere a măduvei 


Respirația embrionară 
A (Respiratia Yang Wuji) 
(Stocati Qi la Qi Center) 


Canalul de Conceptie 
(Yin) 
Circulația mică 


(Yin) 
= Canalul Guvernor 


(Yang) 


Schimbarea mușchilor / tendonului 
(Yang) 
(Forța fizică și activităţile) 


pnan RR SR 6 Yin şi Qi spre interior 
(Yang) 


(Marea circulație) Ne Yang şi Qi în exterior 
Diagrama de cultivare fizică Yang 


A. Prin respirația embrionară, Qi-ul este stocat la Dan Tian-ul real inferior la un nivel abundent. Deoarece acest 
depozit Qi este folosit pentru a manifesta viața fizică şi Shen, este considerat Yang. De aceea se numește „Centrul Yang 
Wuji”. Modul de a atinge acest obiectiv este de a aduce Shen concentrat în jos către Dan Tian-ul real de jos, astfel 
încât mintea să poată rămâne acolo. Aceasta se numește „armonizarea Shen şi Qi” (Shen Qi Xiang He). Când se 
întâmplă acest lucru, mintea este calmă, Shen este condensat şi Qi este stocat. Când Qi este stocat la un nivel 
abundent, acesta poate fi utilizat pentru a spăla măduva / creierul (Yin) și, de asemenea, pentru a condiționa corpul 


fizic (Yang). 


B. Prin spălarea măduvei / creierului se poate obține Iluminarea spirituală (Yin), precum și longevitatea (Yang). Când 
Qi este condus în sus prin măduva spinării (Chong Mai) către creier, starea Qi a creierului poate atinge un nivel mai 
înalt. În consecinţă, sensibilitatea la vibraţiile spirituale (adică energia rezonantă spirituală) va fi sporită. În plus, 
atunci când Qi este condus spre interior către măduva osoasă (adică fabrica de celule sanguine), longevitatea poate fi 
atinsă. 
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C. Prin schimbarea mușchilor / tendoanelor, sănătatea fizică şi forța pot fi îmbunătățite. Aceasta include practica 
Circulaţiei mici (Xiao Zhou Tian) prin circulaţia canalelor de Concepţie și Guvernare (Ren, Du Mai) (Yin). Qi-ul poate 
fi condus către cele douăsprezece canale Qi primare (Shi Er Jing) pentru a hrăni organele interne şi, de asemenea, 
către nenumărate canale Qi secundare (Luo) (Yang) (circulație mare) pentru a hrăni pielea (Yang) (Qi spre exterior) şi 
măduva (Yin) (Qi spre interior). Amintiţi-vă, atunci când Qi este condus spre exterior de la canalele Qi primare către 
piele, Guardian Qi (Wei Qi) (sistemul imunitar) va fi îmbunătăţit. Când Qi este condus spre interior de la canalele Qi 
primare către măduva osoasă (Sui Qi), producția de celule sanguine este îmbunătățită. 


D. Palatul Picăturii de Noroi (Ni Wan Gong, situat în centrul Văii spirituale (Shen Gu) (adică locul glandelor pineale 
și pituitare) este centrul spiritual Yin şi reşedinţa Shen. Când Shen este păstrat aici, poate fi concentrat şi mintea poate 
fi calmă şi concentrată. Când Shen este condus departe de acest centru, atunci Qi se va manifesta şi Shen se 
transformă în Yang. Vă rugăm să consultaţi capitolul 2 pentru mai multe discuţii. 


E. Adevăratul Dan Tian inferior este centrul Qi Yang în care Qi este produs şi stocat. Se înțelege că prin absorbţia 
esenței alimentare şi exerciţiile din zona abdominală, Qi poate fi produs în organism. Când Qi este ţinut în acest 
centru, nu este condus şi manifestat. Prin urmare, corpul fizic poate fi relaxat. 


F Într-o bucată de os lung, centrul zonei măduvei osoase este considerat Yin, în timp ce sfârşitul zonei măduvei osoase 
este considerat Yang. În mod normal, datorită manifestării Qi la capetele osului (zone articulare), Qi se epuizează mai 
repede şi măduva degenerează aici mai întâi. Cu toate acestea, din punctul de vedere al manifestării fizice, centrul 
oaselor şi mușchilor sunt Yang, în timp ce ligamentele şi tendoanele din zona articulaţiilor sunt considerate Yin. 
Conductivităţile electrice ale tendoanelor și ligamentelor sunt mai mari decât cea a secțiunii medii a mușchilor. În plus, 
zona centrală a osului (Yang) este mai puternică decât cea a zonei finale (Yin). 


Muscle 
Tendon (Yang) 


Cartilage (Yin) 





Bone Center i 
Ligaments (Yang) ai i 
(not shown) 
(Yin) 


Statutul Yin şi Yang al unei secțiuni a membrelor 


Acest lucru poate fi văzut prin faptul că structura zonei centrale a unui os lung este mai compactă şi mai 
puternică decât cea a zonei terminale. 


H Spiritul Kan 
(Yin) 
Nemurirea spirituală 
Spiritul Li Shen (Yin) 
(Yan) ~~ Pa (Kan) A (Divinitate spirituală) 
(Fiu = 
ic spiritual 
Respirația embrionară (Respirația Yin Wuji) 
(Respirația Yang Wuji) (Cavitatea Huang Ting) 
| „Water Qi (Kan) (Li) 
(Yin) = ai Reîncarnare 
(Yang) (Yang) 
Fire Qi (Li) _— (Mamă) (Noua viață fizică) 
(Yang) 


Diagrama de cultivare spirituală Yin 
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G. Când ați realizat respirația embrionară (respiraţia Yang Wuji), mintea dvs. este liniştită, Shen este concentrat, 
corpul fizic relaxat şi Qi rămâne la reședința sa (Dan Tian inferior real). Prin aceasta, te-ai întors la începutul vieții. 


H. Pentru a vă concepe Embrionul spiritual, trebuie mai întâi să cultivați şi să vă armonizați Yang Shen şi Yin Shen. 
Prea mult din Yin Shen (Kan), deşi Shen-ul tău este condensat, manifestarea ta fizică a vieții va fi slabă și mental vei fi 
deprimat. Cu toate acestea, prea mult din Yang Shen (Li), deşi viaţa ta fizică este puternică datorită manifestării 
puternice a Qi, mintea ta va fi împrăștiată, entuziasmată şi tulburată emoțional. Cheia pentru ridicarea Shen-ului cu un 
control bun este menţinerea lui Shen puternică în timp ce este concentrat. Asta înseamnă că atât Yin, cât şi Yang Shen 
trebuie să se armonizeze şi să se echilibreze unul cu celălalt. 


I. În plus, pentru a concepe un Embrion spiritual, trebuie să aveţi și un stoc Qi abundent. Pentru a concepe o nouă 
viață spirituală, trebuie să lăsați Apa Qi (Shui Qi) din Dan Tian real de jos să interacționeze cu Focul Qi (Huo Qi) din 
Dan Tian-ul mijlociu. Apa Qi mai este numită „Qi original” (Yuan Qi), sau „Qi pre-ceresc” (Xian Tian Qi). Focul Qi 
mai este numit „Qi post-rai” (Hou Tian Qi). Când mutaţi Qi-ul de foc în jos şi Qi-ul de apă în sus şi le uniți în 
cavitatea Huang Ting (zona interioară din spatele buricului), se numește „Kan și Li” sau „Trepied şi cuptor mic” 
(Xiao Ding Lu). Huang Ting este un trepied, în timp ce Dan Tian real este un cuptor (Figura 1 -39). 






Huang Ting 





Lower Real Dan Tian 
Furnace 


Ss..." 


Trepied mic şi cuptor 


J. Etapa finală a conceperii unui Embrion spiritual în cavitatea Huang Ting este unirea Shen-ului în cap cu Qi-ul în 
Huang Ting. Pentru a face acest lucru, trebuie să vă mişcaţi Shen-ul în jos de la Dan- Tian-ul superior. Acest proces se 
numeşte din nou Kan (apă) şi Li (foc). Kan înseamnă Shen (fiul) la Dan-Tianul tău superior, în timp ce Li este Qi 
(mama) la Huang Ting. Acest proces se mai numeşte „Trepied mare şi cuptor” (Da Ding Lu) (Figura 1-40). 





Shen Center 
Tripod 


Trepied mare şi cuptor 
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K. Odată ce Embrionul spiritual este conceput, veți avea nevoie de nouă luni de sarcină. Acest Embrion spiritual este 
apoi condus în sus pentru a se naşte prin Ochiul Raiului (Tian Yan) (Al treilea ochi). Odată ce bebelușul spiritual se 
naşte, atunci veți avea nevoie de trei ani de alăptare şi, în cele din urmă, de nouă ani de înfruntare a zidului (pregătire 
pentru independenţa spirituală). Odată ce Shen şi-a câștigat independența, veți avea o viaţă spirituală eternă. Această 
viață spirituală poate rămâne fie într-o formă spirituală, fie reintră într-o viață fizică prin reîncarnare. 


Respirația embrionară are la bază conceptul chinezesc al Dao. Se afirmă în Yi Jing (Cartea 
schimbării) (1122-1115 î.Hr.) că: „Un Yin şi un Yang se numesc Dao”. Această derivare de la starea 
Wuji (virion) în Yin şi Yang este originea a milioane de lucruri şi, prin urmare, este mama vieților. 
Din aceste afirmaţii, putem concluziona că Dao este forța majoră în natură, care creează din nimic 
un singur obiect și, din acest singur obiect, se împarte în Yin şi Yang. Când Yin şi Yang 
interacționează reciproc armonios, sunt create şi derivate milioane de vieți. 

Lao Zi subliniază că variaţia de la Wuji la Yin şi Yang pot fi în ambele sensuri. Asta 
înseamnă că Wuji poate deriva în Yin şi Yang, două polarități, dar aceste două polarităţi pot fi unite 
şi pot deveni Wuji. 


Wuji State 


Taiji, Dao, Li 
„m (God) 


Yin Yang 


În corpul uman există o reţea de circuite electrice. Pentru a menţine circulația 
bioelectricităţii, trebuie să existe o baterie (sau sursă de alimentare) în care să stocheze și să 
alimenteze încărcătura. 

Practicanţii chinezi de Qigong cred că există un loc care este capabil să stocheze Qi 
(bioelectricitate). Acest loc se numește Dan Tian (Câmpul Elixir). Potrivit acestor practicanți, există 
trei Dan Tian-uri în corpul uman. Unul este situat în zona abdominală, la unul sau doi centimetri sub 
buric, numit „Dan Dan inferior” (Xia Dan Tian). Al doilea este în zona sternului inferior care este 
conectat la diafragmă şi se numește „Dan Tian de mijloc” (Zhong Dan Tian). Al treilea este centrul 
creierului, care se conectează la centrul inferior al frunții (sau Al treilea ochi) şi se numeşte "Dan 
Tian superior” (Shang Dan Tian). De fapt, de multe ori întregul creier este considerat a fi Dan Tian 
superior. 

Dan Tian inferior este considerat a fi reşedinţa energiei Qi de apă sau Qi care este generată 
din „Esenţa originală” (Yuan Jing). Prin urmare, Qi stocat aici se numeşte „Qi original” (Yuan Qi). 
În medicina chineză, în aceeaşi zonă există o cavitate numită „Qihai” (Co-6) care înseamnă „ocean 
Qi”. Acest lucru este în concordanță cu concluziile trase de practicanții Qigong, care numesc și 
această zonă „Dan Tian inferior” (Câmpul Elxirului inferior). Ambele grupuri sunt de acord că 
această zonă este capabilă să producă Qi sau elixir ca un câmp, şi că aici Qi este abundent ca un 
ocean. 

În practica Qigong, se ştie de obicei că, pentru a construi Qi la un nivel mai înalt în Dan Tian 
inferior, trebuie să vă mişcaţi zona abdominală (Dan Tian inferior) în sus şi în jos prin respiraţia 
abdominală. Acest tip de exerciţiu de respiraţie abdominală în sus și în jos se numește „Qi Huo” şi 
înseamnă „începe focul”. Se mai numeşte „înapoi la respiraţia copilăriei” (Fan Tong Hu Xi). În mod 
normal, după ce aţi exercitat Dan Tian inferior timp de aproximativ zece minute, veți avea o 
senzaţie de căldură în abdomenul inferior, ceea ce verifică acumularea de Qi sau de energie. Prin 
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urmare, taoiștii au numit zona abdominală „Dan Lu”, care înseamnă „cuptorul elixirului”. 


Există două cicluri de transformare fundamentale, în care aceste energii interacționează şi se 
echilibrează între ele pentru a menţine homeostazia. Unul dintre ele este numit ciclul creativ 
(sheng) sau generativ, în cadrul căruia o energie o stimulează şi o amplifică pe următoarea. Astfel, 
Apa generează Lemn, ce generează Foc, care generează Pământ, ce produce Metal, care, la rândul 
său, completează ciclul, creând Apă. Celălalt se numeşte ciclul de control (ke) sau subjugător, în 
cadrul căruia o energie împiedică şi reduce activitatea celeilalte. În acest ciclu, Apa opreşte Focul, 
care reduce Metalul, ce despică Lemnul, ceea ce reduce Pământul, care completează ciclul prin 
diminuarea Apei. 

Qi gong oferă un mecanism cu ajutorul căruia se pot dirija şi echilibra cele Cinci Energii 
Elementare ce alcătuiesc sistemul uman, utilizând ciclul de control şi pe cel creativ pentru a 
recăpăta echilibrul normal şi pentru a menţine balanţa naturală între energiile vitale care controlează 
organele interne şi reglează funcțiile şi țesuturile corespunzătoare acestora. Toate organele vitale 
sunt perechi yin şi yang şi fiecare pereche este asociată uneia dintre cele Cinci Energii Elementare. 
De exemplu, inima yin şi intestinul subțire yang, ca şi funcţiile conexe ale circulației şi asimilaţiei, 
plus emoția asociată bucuriei şi culoarea roşie sunt toate dominate de energia Focului. În acelaşi 
mod, rinichii yin şi vezica yang sunt dominate de Apă, care controlează şi țesuturile asociate ale 
oaselor, creierului şi măduvei, reglează fluidele cum sunt urina şi sperma, adăposteşte emoția fricii 
şi se reflectă în culoarea neagră. 

În tabelul de mai jos sunt enumerate diferitele organe, funcţii, emoţii, culori, gusturi şi alte 
atribute asociate celor Cinci Energii Elementare din sistemul microcosmic al corpului şi minţii 
umane, ca şi din lumea macrocosmică exterioară. 
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TERMENI ŞI CONCEPTE DE BAZĂ 
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Tratatul clasic de medicină internă al Împăratului Galben afirmă: „Energia controlează 
sângele: acolo unde se duce energia, sângele o urmează”, ceea ce înseamnă că factorul decisiv în 
circulația sângelui spre organe şi ţesuturi este fluxul liber de energie către acele zone, prin 
intermediul reţelei de canale energetice. Din acelaşi motiv, afecțiunile sistemului nervos 
reacţionează bine la tratamentul cu acupunctura tocmai pentru că acupunctura stimulează sau 
sedează fluxul de energie din meridiane, care, la rândul său, echilibrează întregul sistem nervos şi le 
permite nervilor să funcționeze normal. 

Cele trei canale majore ale acestei reţele sunt Canalul Conducător (Guvernor), care se 
găseşte de-a lungul coloanei vertebrale. Canalul Concepţiei, de-a lungul părții frontale a corpului, 
şi Canalul Central sau Pătrunzător, ce coboară din vârful capului, prin centrul corpului, spre 


perineu. 












Solitudine, 
izolare 


Entuziasm, | Confort, 
contact companie 












Aceste douăsprezece meridiane curg asemenea râurilor, de-a lungul întregului corp, 
transportând energie organelor şi glandelor corespunzătoare, reglând funcțiile şi calităţile asociate 
acestora, irigând diferite ţesuturi şi membre şi echilibrându-se în mod automat între ele prin 
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ciclurile Creativ şi de Control ale celor Cinci Energii Elementare. Din cele opt canale majore şi cele 
douăsprezece meridiane ale organelor se răsfiră, sub forma unor filamente fine, o reţea complicată 
de vase mai mici numite luo sau „capilare”, care transmit energie fiecărui ţesut sau fiecărei celule 
ale corpului. 

Ling-qi (energia spirituală) - este cea mai subtilă şi mai rafinată dintre toate energiile din 
sistemul uman şi e produsul celor mai avansate stadii de practică, în timpul cărora energiile 
obişnuite ale corpului sunt transformate în vitalitate spirituală pură. Acest tip de energie rafinată 
îmbunătăţeşte conştiinţa spirituală, intensifică toate funcțiile cerebrale şi constituie combustibilul de 
bază pentru cel mai înalt nivel de activitate spirituală, cum ar fi gestația „Embrionului 
Spiritual”/genomul străin din noi (ling-tai) al nemuririi, atingând starea de Iluminare şi obţinând 
corpul de lumină pură cunoscut sub numele de „Corpul--Curcubeu”, care are rolul de vehicul al 
intrării în tărâmurile astrale ale existenţei de dincolo de lumea materială. 

În practica Tao, scopul principal implicat de Qi gong este acela de a „atinge nemurirea” 
(cheng-shien). Acest lucru implică gestația treptată a unui „embrion spiritual” (ting-tai), care 
îndeplineşte rolul de vehicul pentru transportarea, după moarte, a conştiinţei într-un tărâm superior 
existentei, un tărâm imaculat, imaterial, al spiritului pur şi al conştientei primordiale, dincolo de 
limitele spaţiului şi timpului (virion). Pentru a atinge acest scop, adeptul trebuie să îşi conserve şi să 
îşi rafineze în permanenţă esenţa vitală, să cultive energia vitală şi să le transforme în vitalitate 
spirituală pură (ling-qi), din care se dezvoltă treptat Embrionul spiritual al nemuririi. Pasul final în 
acest proces şi ultimul stadiu al alchimiei interne a celor Trei Comori poartă numele de „întoarcerea 
spiritului în neant” sau „întoarcerea la origini”. 

* 

În ultimele decenii se crede că această energie care circulă în corp, pe care chinezii au 

numit-o Qi, ar putea fi acelaşi lucru cu ceea ce știința actuală numește „bioelectricitate”. Astfel 






Dacă se acceptă că energia interioară (Qi) care circulă în corpurile noastre este 
bioelectricitate, atunci putem formula o definiție a Qigong, bazată pe principii electrice. Din acest 
punct de vedere Yang Jwing-Ming explică Qigong-ul astfel: 

Să presupunem că circuitul prezentat mai jos este similar cu circuitul din corpurile noastre. 


Resistor Solenoid 
(organ) . (organ) 


Battery Capacitor 
(EMF) (Qi reservoir) 


~S Wire 


(Qi channel) 


Circuitul bioelectric uman este similar cu un circuit electric 


Ştim că există douăsprezece canale Qi primare (râuri Qi) (Shi Er Jing) şi opt vase 
(rezervoare Qi) (Ba Mai), în corpul nostru. 

Există, de asemenea, mii de canale Qi mici (Luo) care permit Qi să ajungă la piele şi la 
măduva osoasă. În acest circuit, cele douăsprezece organe interne sunt conectate şi legate reciproc 
prin aceste canale. În cele din urmă, există un Dan Tian (câmpul Elixir) (bio-baterie) care produce şi 
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stochează Qi. 
În circuitul electric din ilustrație vedem că: 





Pentru a menţine acest circuit electric în funcțiune rezistenţa firului care transportă curentul 
trebuie să fie scăzută, pentru că, în caz contrar, poate fi generată căldură și firul se poate topi. În 
corpul nostru este de dorit ca acest curent să curgă lin. Aceasta înseamnă că trebuie să eliminăm 
orice lucru care interferează cu fluxul şi provoacă stagnare. Grăsimea are o conductivitate scăzută, 
deci ar trebui să utilizăm dieta şi exerciţiile fizice pentru a elimina excesul de grăsime din corp. De 
asemenea, ar trebui să învăţăm cum să ne relaxăm corpul fizic, deoarece aceasta deschide toate 
canalele Qi. Acesta este motivul pentru care relaxarea este primul obiectiv în Taijiquan şi în multe 
exerciții de Qigong. 

Următoarea preocupare în menţinerea unui circuit electric sănătos sunt componentele, adică 
organele interne. Dacă nu avem nivelul corect de curent în organe, acestea se vor arde din prea mult 
curent Yang sau funcționează defectuos din cauza unui nivel deficient de curent Yin. Pentru a evita 
aceste probleme într-o mașină se utilizează un condensator pentru reglarea curentului. Ori de câte 
ori există prea mult curent, condensatorul absoarbe şi stochează excesul şi, ori de câte ori curentul 
este slab, condensatorul furnizează curent pentru a creşte nivelul. Cele opt vase Qi sunt 
condensatoarele corpului. Qigong este preocupat să înveţe cum să se crească nivelul Qi în aceste 
vase, astfel încât acestea să poată furniza curent atunci când este necesar şi să menţină funcționarea 
fără probleme a organelor interne. Acest lucru este deosebit de important pe măsură ce se 
îmbătrâneşte când nivelul Qi este în general mai scăzut. 

În plus, pentru a avea un circuit sănătos, trebuie să ne preocupe componentele în sine. Dacă 
oricare dintre ele nu este puternică şi de bună calitate, este posibil ca întregul circuit să funcționeze 
defectuos. Aceasta înseamnă că preocuparea finală în practica Qigong este cum să menţinem sau 
chiar să reconstruim sănătatea organelor interne. În realitate, există o diferență importantă între 
circuitul prezentat în diagramă şi circuitul Qi din corpurile noastre. Această diferență constă în 
faptul că corpul uman este viu, iar cu o hrană adecvată Qi, toate celulele pot fi regenerate și starea 
de sănătate îmbunătăţită. De exemplu, dacă poți face jogging aproximativ trei mile astăzi şi dacă 
continui să faci jogging în mod regulat şi creşti treptat distanţa, în cele din urmă vei putea să faci 
jogging cu cinci mile. Acest lucru se datorează faptului că corpul se reconstruieşte şi se reajustează 
pentru a se potrivi circumstanțelor. 

Aceasta înseamnă că, dacă suntem capabili să creștem fluxul de Qi prin organele noastre 
interne, acestea pot deveni mai puternice şi mai sănătoase. Bineînţeles, creşterea Qi trebuie să fie 
lentă și treptată, astfel încât organele să se poată adapta la aceasta. Pentru a creşte debitul Qi în corp, 
trebuie să lucrăm cu EMF (forţa electromotivă) din corp. Dacă nu ştiţi ce este EMF, imaginaţi-vă 
două recipiente umplute cu apă şi conectate printr-un tub. Dacă ambele recipiente au acelaşi nivel 
de apă, atunci apa nu va curge. Cu toate acestea, dacă unul este mai sus decât celălalt, apa va curge 
din acel recipient în celălalt. În electricitate, această diferență de potenţial se numeşte diferență de 
potenţial electric sau forță electromotivă. Fireşte, cu cât EMF este mai mare, cu atât curentul va 
curge mai puternic. Ea poate fi crescută prin: 

Gândire. Mintea umană este cea mai importantă și eficientă sursă de CEM (forță 
electromotivă) bioelectric. De fiecare dată când ne mutăm pentru a face ceva, trebuie mai întâi să 
generăm o idee (Yi). Această idee generează EMF şi conduce Qi prin sistemul nervos pentru a 
energiza muşchii corespunzători pentru a efectua mișcarea dorită. Cu cât ne concentrăm mai mult, 
cu atât este mai puternică CEM (forţă electromotivă) putem genera mai mult Qi. Cu cât fluxul de Qi 
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dus la muşchi este mai puternic, cu atât aceştia vor fi mai energizați. Din această cauză, mintea este 
considerată cel mai important factor în antrenamentul de Qigong. 

Exercițiu. Exerciţiul transformă esenţa alimentară (grăsime) stocată în corp în Qi şi, prin 
urmare, creează CEM (forţă electromotivă). Au fost create multe stiluri de Qigong care utilizează 
mişcarea în acest scop. 

Conversia esenței pre-naştere în Qi. Hormonii produși de glandele noastre endocrine sunt 
denumiți în medicina chineză „Esenţa pre-naştere” sau „Esenţa originală” (Yuan Jing). Ei pot fi 
utilizați pentru a regla reacţia biochimică care transformă alimentele sau grăsimile în Qi. Hormonii 
acționează ca nişte catalizatori în procesul de reacție biochimică (metabolism) al corpului nostru. 
Astfel, hormonii sunt capabili să stimuleze funcționarea corpului nostru fizic, crescând vitalitatea 
noastră. Echilibrarea producţiei de hormoni când suntem tineri şi creşterea producţiei sale când 
suntem în vârstă sunt subiecte importante în Qigong-ul chinezesc. 


12. CONCLUZII 

Prima concluzie ce se desprinde din cele de mai sus este că, aşa cum spune Annick de 
Souzenelle, "corpul este instrumentul nostru, laboratorul nostru întru atingerea staturii noastre 
adevărate care este divină. Corpul uman trebuie să corespundă Corpului divin. Trebuie să se 
potrivească cu desenul Tetragramei-Spadă, cu desenul Arborelui Sefirot-urilor”. 

Pe structura Arborelui Vieţii se sprijină trei triunghiuri: triunghiul superior corespunde 
capului, primul triunghi răsturnat corespunde complexului cardiopulmonar, al doilea triunghi 
răsturnat plexului urogenital (partea inferioară a pântecelui şi pubisul). Primul şi ultimul triunghi 
apar ca două capete răsturnate şi putem stabili o corespondenţă între părul din vârful triunghiului 
superior (capul) şi sistemul pilos dezvoltat la om la nivelul cavităţii epigastrice şi al pubisului. 


Keter 


Tufere 


Ves 


Mahu 


În Schema Divină, stâlpul central sau coloana din Mijloc este Raportul Just care unește polii 
antinomiei. El este calea de la Unu la Multiplu. La nivelul creatului, el este calea multiplului spre 
Unu. 

În Schema Divină, triunghiul superior revelează însăşi esenţa Divinităţii, Transcendenţa Sa, 
Principiul Său, în Keter (Coroana), Hokhmah (înţelepciunea) şi Binah (Inteligența). 

În mod asemănător, pe plan corporal, capul se identifică principiului celor mai nobile 
facultăți umane. El simbolizează Divinul din Om. El este deci un receptacul al Divinului. Este 
imaginea acestuia şi are puterea sa. Capul deţine forma unui ou: el e matricea ființei zeificate care 
trebuie să se nască la viaţa divină totală prin întoarcerea la Unu prin Yod-ul Tetragramei-Spadă 
(cifra 10 pe scara ascendentă de la 6 la 10). 

Iconografia hindusă revelează acest aspect în simbolismul florii de lotus ce se deschide în 
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vârful craniului. În alte tradiţii, acelaşi simbolism este exprimat de coarnele înrădăcinate în acelaşi 
vârf şi ridicându-se în formă de semilună. Acest simbolism nu îi e străin nici iconografiei creştine, 
care îl reprezintă, la rândul ei, prin imagini ale lui Hristos în slavă încornorat. Dar, la acest nivel, 
coarnele devin cunună. 


Al doilea triunghi răsturnat (complexul urogenital), reflectare mult mai îndepărtată a 
triunghiului superior, e sediul fiinţei psihice şi matricea fiinţei spirituale. Dacă se hrăneşte din Ceea 
ce e Sus, din Lumea Divină reflectată în primul triunghi, el va desăvârşi fiinţa spirituală pe care o 
poartă în gestație. Dacă nu se hrăneşte decât din ceea ce e jos, din plăcerile senzorial-afective, îl va 
lăsa pe „omul cu grumazul ţeapăn” (vezi Biblia) să rătăcească în tenebrele psihosomatice. El nu va 
cunoaşte atunci altă ieşire decât moartea. Matricea nu va da rod, va fi un fel de avort spiritual. 

Pe acest drum de întoarcere, observăm trei etape ale căror vibrații armonice se regăsesc pe 
planul cosmologic: 

1) Lui Malkut, Împărăţia (aici, picioarele, planul corporal concret, „simţirea” fizică) îi corespunde 
Pământul. 

2) Lui Yesod, Temelia (aici, organul sexului, planul psihic) îi corespunde Luna, astru nocturn al 
cărui corn este reflectarea, în partea de jos, a coarnelor simbolice ale fiinţei zeificate aflate sus 
(curios că acelaşi simbolism al coarnelor este folosit spontan de omenirea inconştientă spre a 
semnifica atributele soţului încornorat). 

3) Lui Tiferet, Inima-Frumuseţea (aici, plexul solar, planul spiritual) îi corespunde Soarele. 


După ce a traversat triunghiul inferior, după ce a urcat cele zece trepte corespunzătoare celor 
zece vertebre (cinci sacrale, cinci lombare), Omul bate la această Poartă îngustă numită „Poarta 
Oamenilor”. 

O dată trecut de poartă, el urcă cele douăsprezece trepte ale celor douăsprezece vertebre 
dorsale. Această trecere în patrulater singura întrupare adevărată se efectuează în toate tradiţiile sub 
semnul douăsprezecimil. 

În ascensiunea sa de-a lungul celor douăsprezece vertebre, Omul îşi lucrează, stropeşte şi 
cultivă pământurile interioare, pentru ca fiecare dintre ele să dea treptat totalitatea roadelor sale. 
Atunci când toate roadele sunt culese şi secerişul terminat (virusul şi-a cules toate modulele 
clonate), Omul bate la poarta superioară a patrulaterului, numită „Poarta zeilor”. 

E întâmpinat de şapte vertebre cervicale. Este şaptele apocaliptic. Ne amintim de importanţa 
numărului 7: el simbolizează o totalitate, deci o moarte, o dispariţie necesară noii naşteri care va fi 
trăită în cifra 8. Apocalipsa lui loan începe cu scrisorile către cele şapte Biserici şi continuă prin 
Cartea cu şapte peceţi, dintre care cea de a şaptea reprezintă şapte îngeri cu şapte trâmbiţe. După ce 
a sunat cea de a şaptea trimbiţă, apare o femeie în durerile faceri. 

Ne aflăm aici în faţa ultimei şi celei mai misterioase naşteri. 


Între conştiinţă şi supraconştiință se află ceea ce tradiţia ebraică numeşte „Răsturnarea 
Luminilor”. Este vorba de o răsturnare misterioasă conform căreia Omul, care a fost până atunci 
oglinda lui Dumnezeu, traversează oglinda. Braţul său drept devine braţul stâng al lui Dumnezeu, 
braţul său stâng - braţul drept al lui Dumnezeu. Omul ce intră în divin este „întors” şi interiorul 
devine exterior. 

În tradiţia egipteană, preotul ţine crucea vieţii în mâna sa dreaptă. În frescele de la muzeul 
Luvru, de exemplu, care reprezintă scene ce se desfăşoară dincolo de moarte, în lăcaşul celor aleşi, 
aceştia ţin aceeaşi cruce a vieții în mâna stângă. A avut loc un fel de „operaţiune oglindă”, dar cel ce 
a trecut prin „Poarta zeilor” se află realmente de cealaltă parte a oglinzii (în clona virusului). 

Sâmburele energetic, NUMELE care ţine de YHVH mr şi e simbolizat de litera Yod, se află 
ascuns în străfundurile întunericului. La nivelul energetic care îi e propriu, fiecare din cerurile 
noastre interioare aparține NUMELUI şi e făcut din el. 
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În fiecare dintre noi, în Om, femininul este Forţa riguroasa făcută din gradul respectiv de 
apartenenţă la NUME mm; forţa feminină e receptivă la penetrarea masculină şi se află în aşteptarea 
acestei penetrări. 

Deţinătoare a NUMELUI, ea este deci şi Forţă şi Cunoaştere totală. Ea este Inteligența 
Binah 12 care, penetrată, va „construi" (my2 Banoh) „fiul" (2 Ben), dimensiune a lui Yod, a lui 
TM. 

Adam e de acum înainte îmbrăcat în „haine de piele” (a trecut prin faza embrionară şi clona 
virusului are un înveliş nou). 

Conform Tradiţiei chineze, corpul energetic este, în realitatea sa nemanifestată, masculin la 
dreapta, feminin la stânga; în realitatea sa manifestată, feminin la dreapta, masculin la stânga. 

Ei numesc nemanifestatul ontologic „cerul anterior” şi manifestatul biologic imediat „cerul 
posterior”. 

O a doua concluzie este că practicând o cale spirituală cum este transa şamanică, magia 
imitativă egipteană, "magia ceremonială” a lui Israel Regardie, lucrul cu Merkabah, Qigong-ul, 
artele marțiale, fragmentul genomului străin din noi cu instrucțiunile de clonare, devine sămânţa ce 
va genera genomul ARN viral, Embrionul de Aur, care crescând prin răspândirea în toate celulele 
corpului, să aducă Sinele la conducerea personalității noastre, în detrimentul Eu-lui, astfel încât 
după ridicarea Vălului produsă de moarte să poată genera o clonă de virus. 

Această idee este minunat ilustrată în desenul de mai jos, preluat din cartea "Elemente de 
şamanism” a lui Caitlin Matthews. 
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Se observă cum şarpele Kundalini depune sămânţa în zona organelor genitale. Din ea apar ramuri ce vor 
genera mii de clone de ARN viral simbolizate de mănunchiurile de pene din lateral (cu ele se scrie codul genetic al 
virusului) și stimulate de sunetele produse de cele cinci elemente fundamentale (aer, foc, lemn, pământ, metal) din 
chakrele energetice şi create de măduva spinării. În final din inima şamanului se ridică un ARN viral nou ce va părăsi 


corpul prin creștetul capului, după moarte. 


A treia concluzie este existența a două circuite (unul mare cu trecere prin Iad şi unul mic 
având ca ţintă directă Raiul). 

După cum spune Mircea Eliade, șamanul altaic escaladează ritualic un trunchi de mesteacăn 
comportând un anumit număr de fuscei orizontali; mesteacănul simbolizează Arborele Cosmic, iar 
treptele diversele Ceruri pe care şamanul trebuie să le străbată în cursul călătoriei sale extatice către 
Cer. Şamanismul, aproape peste tot, presupune o „stăpânirea asupra focului” (Qi de foc). 

Şamanul este specialistul unei transe, în timpul căreia sufletul său, se crede, părăseşte trupul 
pentru a întreprinde ascensiuni cereşti sau coborâri în Infern. Şamanii sunt aceia care, prin transele 
lor, îi conduc pe morţi în „împărăţia umbrelor”. Şamanul este marele specialist în materie de suflet 
omenesc; numai şamanul îl poate „vedea”, căci el îi cunoaşte şi „forma” şi funcțiile. 

Şamanii cei mai puternici sunt cei deveniți șamani prin vocaţie, adică aleşi de zei sau spirite 
(de fragmentul cu instrucțiuni de clonare), pentru că, aşa cum afirmă Dunin-Gorkavitch, 
şamanismul nu se învaţă, el este un dar al Cerului primit o dată cu naşterea. În bazinul Irtâşului, el 
este un dar primit de la Sănke (Zeul Cerului) şi este resimţit din fragedă pruncie. Şi vasiuganii cred 
că şamanul se naşte şaman. Aşa cum observă şi Karjalainen, şamanismul fie ereditar, fie spontan, 
este întotdeauna un dar al zeilor sau al spiritelor. 

În unele zone alegerea şamanului se caracterizează printr-o îmbolnăvire destul de gravă care 
coincide, de obicei, cu maturizarea sexuală. 

Experiențele extatice iniţiale comportă aproape întotdeauna multe din temele următoare: 
sfârtecarea trupului urmată de o regenerare a viscerelor şi organelor interne; ascensiunea la Cer şi 
convorbirea cu zeii şi spiritele; coborârea în Iad şi dialogarea cu spiritele şi sufletele şamanilor 
decedați; diverse revelații de ordin religios şi şamanic. 

Nimicirea Eu-lui şi înlocuirea cu Sinele (genomul viral) este descriă prin participarea 
şamanului la o ceremonie în care membrele candidatului sunt detaşate şi smulse cu un cârlig de fier; 
oasele sunt curățate, carnea răzuită, lichidele corpului aruncate şi ochii smulşi din orbite. După 
aceea, oasele sunt adunate din nou şi îmbinate cu fier. După alţii, fiecare şaman are o Mamă-Pasăre- 
de-Pradă, care se aseamănă cu o pasăre uriaşă, cu cioc de fier, cu gheare încârligate şi coadă lungă. 
Această pasăre mitică se arată numai de două ori: la naşterea spirituală a şamanului şi la moartea sa. 
Ea îi ia sufletul, îl duce în Iad (nucleu) şi îl lasă să se coacă pe creanga unui brad (ADN). Când 
sufletul s-a copt, pasărea se reîntoarce pe pământ, taie trupul viitorului şaman în bucăţi pe care le 
împarte spiritelor bolilor şi morţii (le împrăştie în aşa zisul ”gunoi ADN). În final, Pasărea-Mamă 
pune bucăţile la loc şi viitorul şaman se trezeşte ca după un somn adânc. 

Extazul inițiatic urmează îndeaproape anumite motive paradigmatice: candidatul întâlneşte 
mai multe făpturi divine (Stăpâna Apelor, Zeul Infernului, Stăpâna Animalelor) înainte de a fi dus 
de animalele-călăuze în Centrul Lumii (clonă virus), în vârful Muntelui Cosmic (capsida virusului), 
acolo unde se află Arborele Lumii şi Stăpânul Universului (genomul viral); făpturi demonice îi taie 
corpul în bucăţi pe care le pun la fiert şi i le schimbă cu mădulare mai nobile. Întreg ansamblul 
constituie o variantă bine articulată a temei universale a morţii şi învierii mistice a candidatului prin 
intermediul unei coborâri în Infern (celulă) şi al unei suiri la Cer (clonă virus). Şi "Cartea egipteană 
a morţilor” este plină de făpturi divine ce se ocupă de sufletul mortului. 

Interesant că Toni Victor Moldovan, prin interpretarea textelor ” Cărții egiptene a morților” 
descrie în cartea sa "Programul Terra în Egiptul antic”, două circuite: unul de ortogeneză 
progresivă (marele circuit) şi unul de ortogeneză inversă (micul circuit Sekhem care începe pe 
spirala a şaptea din Amenti, după Golful Kher-Aba şi se termină în Marele Bazin Turcoaz). 

"din Blocul măcelăriei unde sunt îndepărtate toate structurile care nu aparțin genomului 
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străin, sufletul ajunge în Amenti. După o prelucrare minuțioasă a chakre-lor și crearea unei 
coloane energetice centrale, sufletul iese din Amenti sub forma păsării Bennu, nu înainte ca 
un crocodil, AB-SHA-AM-DUAT, să mai curețe din structurile nedorite ale sufletului, 
structuri în plus de cea a lui Horus copil. Practic, se trece de la celule diploide la celule 
haploide aparținând viitorului Zeu Soare şi reprezentate de un singur şir de 12 zei de sex 
masculin cu genetica şarpelui Mehen. Ajuns în Duat, sufletul devine din ce în ce mai tânăr, 
din ce în ce mai mic, dar mai complex, absorbind funcții şi programe. În Duat se termină 
practic embriogeneza. Următoarea etapă este Lumea de Dincolo, definită în creştinism ca 
“înălțare ”, în lumea iudaică "Yom Kippur”, iar în lumea Egiptului antic "festivalul de ziua 
a 15-a”, adică transformarea clonei de virus în virion”. 


A patra concluzie este aceea că Embrionul de Aur este un ARN monocatenar ce poate fi 
creat prin formarea în corpul uman a doi poli, două creiere separate fizic, dar conectate prin 
măduva spinării: 


Upper Brain (Head) 
(Upper Dan Tian) 


Spinal Cord 
(Chong Mai) 


Lower Brain (Gut) 
(Lower Real Dan Tian) 





Aceşti doi poli, spune Annick de Souzenelle, îl formează pe Adam, cel creat „parte 
bărbătească şi parte femeiască” (Facerea, I, 27). „Parte bărbăteasca” (937) Zakor - este cel ce „îşi 
aminteşte” (cuvântul este acelaşi în ebraică) de rezerva sa de energic (71551) Nqkah (partea fe- 
meiască), „păstrătoarea” care închide în sine puterea NUMELUI. Este de parte bărbătească acela 
care îşi aminteşte de feminismul său neîmplinit şi porneşte pe calea cuceririi NUMELUI său. 
Aceasta e vocația fundamentală a fiecărui Adam, bărbat sau femeie. Adam şi femininul său se 
înscriu în aceeaşi dialectică în care se înscrie şi Tov veRa. Femininul, „umbra” fiecăruia dintre noi, 
conţine secretul NUMELUI nostru. 





Natural Yin-Yang 


Middle Da 


onception 
(Yin) 


Yin şi Yang ale corpului și cele două centre de polaritate 
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A cincea concluzie este că MERKABAH este tehnica evreiască timpurie prin care se putea 
crea un Embrion de Aur. Merkabah, scrisă şi Merkaba, este un vehicul divin presupus a fi folosit de 
iluminaţi pentru a se conecta cu tărâmurile superioare. „Mer” înseamnă Lumină, „Ka” înseamnă 
Spirit, „Ba” înseamnă Corp. Mer-Ka-Ba înseamnă spiritul / corpul înconjurat de câmpuri de lumină 
contra-rotative (roți în interiorul roților), spirale de energie ca în ADN, care transportă spiritul / 
corpul de la o dimensiune la alta. Merkabah este centrată pe viziuni referitoare la ascensiuni la 
palatele cereşti şi la Tronul lui Dumnezeu. 





Interdicţiile talmudice referitoare la speculaţiile Merkabah sunt numeroase şi larg răspândite. 
Discuţiile referitoare la Merkaba au fost limitate doar la cei mai vrednici înţelepţi şi se păstrează 
legende de atenţionarea cu privire la pericolele speculațiilor exagerate cu privire la Merkaba. 
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Un număr mic de texte descoperite la Qumran indică faptul că şi comunitatea Mării Moarte 
s-a angajat şi în speculaţiile Merkabah. Textele mistice evreieşti descoperite recent demonstrează, 
de asemenea, o profundă afinitate cu omiliile rabinice Merkabah. Recent, o atenţie științifică 
considerabilă a fost acordată utilizării temelor Merkabah în primele cercuri evreico-creştine. 

Omiliile Merkabah au constat în cele din urmă în descrieri detaliate ale mai multor ceruri 
stratificate (de obicei în număr de şapte), adesea păzite de îngeri şi înconjurate de flăcări şi fulgere. 
Cel mai înalt cer conţine şapte palate (hekhalot), iar în cel mai interior palat se află o imagine divină 
supremă (Slava lui Dumnezeu sau o imagine îngerească) aşezată pe un tron, înconjurată de o oaste 
grozavă care cântă laude lui Dumnezeu. 

Maaseh Merkabah (Funcționarea carului) este numele modern dat unui text Hekhalot, 
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descoperit de savantul Gershom Scholem. Lucrările Carului!” datează de după distrugerea celui de- 
al doilea templu în 70 e.n. El ne învaţă atât despre posibilitatea de a face o călătorie sublimă către 
Dumnezeu, cât şi despre capacitatea omului de a atrage puterile divine pe pământ. 

În viziunile lor, acești mistici ar intra în tărâmurile cereşti şi vor călători prin cele şapte etape 
ale ascensiunii mistice: cele Şapte Ceruri şi cele Şapte săli ale tronului. O astfel de călătorie este 
plină de mari pericole, iar adeptul nu numai că trebuie să fi făcut o pregătire de purificare elaborată, 
ci trebuie să cunoască și descântecele, sigiliile şi numele îngerilor corespunzătoare necesare pentru 
a trece de înverșunata pază angelică, precum şi să ştie cum să navigheze printre diverse forţe care 
lucrează în interiorul și în afara palatelor. Această ascensiune cerească este realizată de recitalul 
imnurilor, precum şi de utilizarea teurgică a numelor secrete ale lui Dumnezeu, care abundă în 
literatura Hekhalot. Hekalot Zutarti este în special preocupat de numele secrete ale lui Dumnezeu și 
de puterile lor. Uneori, interlocutorii cerești vor dezvălui secrete divine. În unele texte, interesul 
misticului se extinde la muzica şi liturghia cerească, de obicei legate de adorările angelice 
menționate în Isaia 6: 3. Natura repetitivă a mantrei a liturghiilor înregistrate în multe dintre aceste 
compoziţii pare să încurajeze ascensiunea în continuare. Scopul final al ascensiunii variază de la un 
text la altul. În unele cazuri, pare a fi o privire vizionară a lui Dumnezeu, alții sugerează 
„înscăunarea”, ca adeptul să fie acceptat ca urmașul angelic al lui Dumnezeu și să i se ofere un loc 
onorat. Un text prevede de fapt că pelerinul de succes îl ajută să ajungă în „poala” lui Dumnezeu. 
Savanţi precum Peter Schaefer şi Elliot Worfson văd o teologie erotică implicată în acest tip de 
imagine, deși trebuie spus că motivele sexuale, deși sunt prezente în forme foarte atenuate, sunt 
puţine şi distante dacă se studiază întreaga gamă a literaturii. 

Evreii citesc în mod obişnuit pasajele biblice referitoare la Merkaba în sinagogile lor în 
fiecare an de sărbătoarea Shavuot. 

Toate acestea produc echilibrarea elementelor opuse, cum ar fi yin şi yang, şi merkaba se 
poate activa şi începe să se rotească. 

Conform versetelor din Ezechiel şi comentariile sale însoţitoare, analogia imaginii Merkaba 
constă într-un car format din mulţi îngeri condus de „Asemănarea (chipul, forma) unui om”. Patru 
îngeri formează structura de bază a carului. Aceşti îngeri sunt numiţi „Chayot”. 

Corpurile „Chayot” sunt asemănătoare cu cele ale unei ființe umane, dar fiecare dintre ele 
avea patru feţe, corespunzătoare celor patru direcții în care poate merge carul (nord, est sud şi vest). 
Feţele sunt cele ale unui bărbat, un leu, un bou (ulterior schimbat în copil sau heruvim) şi un vultur. 
Deoarece există patru îngeri și fiecare are patru feţe, există un total de 16 feţe. Fiecare înger Chayot 
are, de asemenea, patru aripi. 

Două dintre aceste aripi s-au răspândit pe toată lungimea carului şi au fost conectate cu 
aripile îngerului de pe cealaltă parte. 

Acest lucru a creat un fel de „cutie” de aripi care a format perimetrul carului. Cu celelalte 
două aripi, fiecare înger şi-a acoperit propriul corp. 

Mai jos, dar nu sunt atașați de picioarele îngerilor „Chayot” sunt alţi îngeri care au formă de 
roți. Aceşti îngeri de roată, care sunt descriși ca „o roată în interiorul unei roți”, se numesc 
„Ophannim” - roţi, cicluri sau căi). 

Aceste roţi nu sunt direct sub car, dar sunt în apropiere şi de-a lungul perimetrului său, la fel 
ca roţile unei mașini. Îngerul cu faţa de om este întotdeauna în partea de est şi priveşte în sus la 
„Asemănarea unui om” care conduce carul. „Asemănarea unui om” stă pe un tron din safir. 

Biblia face mai târziu menţionarea unui al treilea tip de înger găsit în Merkaba numit 
„Serafim” (literar îngeri aprinşi). Aceşti îngeri apar ca nişte fulgere de foc continuu ascendente și 
descendente. 

Aceşti îngeri „serafimi” au funcționat oarecum ca niște pistoane prin faptul că au asigurat 
mişcarea carului. În ierarhia acestor îngeri, „Serafimii” sunt cei mai înalţi, adică cei mai apropiaţi de 
Dumnezeu, urmaţi de „Chayot”, care sunt urmaţi de „Ophannim”. 





15 Învățăturile lui Elisei ben Abuyah sub titlul Lucrarea Carului „au ajuns să fie considerate eretice”. 
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Carul se află într-o stare constantă de mișcare, iar energia din spatele acestei mişcări rulează 
conform acestei ierarhii. Mişcarea „Ofanimului” este controlată de „Chayot”, în timp ce mişcarea 
„Chayot” este controlată de „Serafimi”. Mişcarea tuturor îngerilor carului este controlată de 
„Asemănarea unui om” de pe tron. 

x 

În ”Views of Time in Chinese Alchemy”, Fabrizio Pregadio ne spune că, în realizarea 
elixirului de aur, roata de apă este înțeleasă drept carul râului, vehiculul care conduce esența de-a 
lungul Circuitului celest mic. 





Metafora „carului” şi caracteristicile spațiale ale Circuitului celest mic apar în raport cu cele 
trei bariere sau treceri (sanguan), trei puncte cheie din spatele corpului. Acestea sunt: (1) Pâlnia 
Caudală sau Poarta Cozii (zoeilii), plasate la baza coloanei vertebrale; (2) mânerul spinal sau 
strâmtoarea spinării (jiaji situat în mijlocul coloanei vertebrale, vizavi de inimă; şi (3) perna de jad 
(yuzhen), găsită la nivelul osului occipital, vizavi de gură. 


E e T 





Aşa cum se arată în expresia „trei câmpuri în față, trei bariere în spate” (qian santian, hou 
sanguan), cele trei bariere corespund celor trei câmpuri de cinabru din partea din față a corpului. Se 
spune că barierele sunt greu de depășit. 

Pornind de la metafora celor trei vehicule ale eliberării treptate care prefigurează cel mai 
înalt vehicul din Sutra budistă a lotusului (Watson 1994, 56-62), practicienilor li se cere să 
procedeze de fiecare dată ca şi când ar călări pe o căruță, încărcată cu esență şi tractată mai întâi de 
o capră (uşor şi încet), apoi de un căprioară (vioi şi rapid) şi, în cele din urmă, de un bou (vârtos și 
puternic). 

Dincolo de toate acestea, Circuitul celest mic are în unele aspecte două antecedente 
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principale, ambele legate de practicile de hrănire a vieţii (yangsheng). Primul se referă la varietatea 
metodelor de respirație, astfel cum a fost documentată pentru prima dată în inscripția de jad 
"Respirație circulantă" (xingqi), datând din perioada statelor războinice, şi al doilea la o 
caracteristică cheie a practicilor sexuale (fangzhong shu) care se întorc şi ele la aceeaşi perioadă 
timpurie, unde „esenţa” se referă la sperma masculină (Despeux 2008). 

Ambele, însă, prezintă diferenţe esențiale în comparaţie cu practica Neidan. Metoda descrisă 
în inscripția de jad şi toate cele modelate pe același model le cere practicanţilor să circule respirația 
mai întâi în jos şi apoi în sus - exact opusul modelului Neidan. Reversiunea sexuală a esenței, pe de 
altă parte, urmează o cale ascendentă, dar nu cuprinde jumătatea crucială descendentă a ciclului, 
care coagulează esența în sămânța elixirului intern. Ambele cazuri reprezintă exemple ale unui 
model recurent în Neidan, care se bazează pe metode sau idei anterioare, dar le ajustează pentru a se 
potrivi propriilor puncte de vedere și scopuri. 


A şasea concluzie are în vedere ce s-a spus mai sus despre Embrionul de Aur și se referă la 
Metatron. Acesta este și el un Embrion de Aur pentru că tot ce se spune despre el în textele vechi 
sunt caracteristici comune. Astfel Metatron: 

— este un “Înger al vălului”, iar noi ştim că ezoteriștii consideră că oamenii au un văl pe ochi şi 
numai celor care urmează o cale spirituală de creare a unui Embrion de Aur, sau mor, li se 
ridică vălul. 

— Este numit "YHVH mai mic”, sau este numit ”Tânărul” pentru că este un Embrion. 

— Este numit "Prinţul prezenţei” şi "Prinţul acestei lumi” pentru că omenirea este subordonată 
virusului care a creat-o; 

— conform Zoharului, poartă toiagul lui Moise, care a putut fi transformat de acesta în şarpe, 
un simbol adecvat pentru ARN-ul viral; 

— ”a fost tânăr şi a fost bătrân” este o dovadă că vorbim despre clonări de viruși şi nu numai 
despre o clonare. 


Metatron este numele unui înger din iudaism, dar nu există referiri la el în Tanakh-ul 
evreiesc sau în Scripturile creştine (Noul şi Vechiul Testament), deşi este menţionat în câteva scurte 
pasaje din Talmud. În tradiţia islamică, el este cunoscut şi sub numele de Miţaţriin (îngerul vălului). 
Metatron apare în primul rând în textele mistice evreiești medievale şi în alte surse ezoterice şi 
oculte post-scripturale. În tradiţia rabinică, el este cel mai înalt dintre îngeri şi serveşte ca scrib 
ceresc. În mitologia egipteană, Metatron era Thoth Scribul. Conform teoriei străine străvechi, zeii şi 
regatul angelic erau extraterestre. 

Într-o versiune talmudică citită de savantul karait Kirkisani, Metatron este identificat cu 
termenul „YHVH mai mic”, care este Tetragrammatonul mic. Cuvântul „Metatron” este echivalent 
numeric cu Shaddai în conformitate cu gematria ebraică, prin urmare se spune că are un „nume ca 
Stăpânul său” şi este arhetipul omului. Analizând prin gematrie consoanele care constituie numele 
Metatron şi Shaddai (Atotputernic), fiecare nume totalizează 314. 
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Talmudul înregistrează un incident cu Elisei ben Abuya, numit şi Aher („,altul”), despre care 
se spune că a intrat în Paradis, şi l-a văzut pe Metatron așezându-se (o acţiune în cer care este 
permisă numai lui Dumnezeu Însuşi). Elisei ben Abuya l-a privit, aşadar, pe Metatron ca pe o 
Zeitate şi se spune că a spus: „Există într-adevăr două puteri în ceruri”. Rabinii explică faptul că lui 
Metatron i s-a permis să stea din cauza funcției sale de scrib ceresc, notând faptele lui Israel, la fel 
cum Thoth a fost scribul egiptean. 

Se pare că există doi Metatroni, unul scris cu șase litere (|Nvvn) şi unul scris cu şapte 
(|Nbv'n). Primul poate fi transformatul Enoh, Prinţul chipului din palatul divin; cel din urmă, 
Metatronul primordial, este o emanaţie a „Cauzei Cauzelor”, în special a zecea şi ultima emanaţie, 
identificată cu Prezenţa Divină pământească. Mai mult, textul Merkabah Re 'uyot Yehezkel 
identifică Anticul Zilelor din Cartea lui Daniel ca Metatron. 

Zoharul îl numeşte pe Metatron „Tânărul”, îl identifică ca îngerul care a condus poporul 
Israel prin pustie după exodul lor din Egipt şi îl descrie ca un preot ceresc. 

Potrivit lui Johann Eisenmenger, Metatron transmite ordinele zilnice ale lui Dumnezeu 
îngerilor Gabriel și Samuel. Metatron este adesea identificat ca fiind fratele geamăn al lui 
Sandalphon, despre care se spune că ar fi fost profetul Ilie. 

Gershom Scholem susține că personajul lui Metatron a fost influențat de două fluxuri de 
gândire. Una dintre ele a legat Metatron din Enoh, în timp ce a doua a fost o contopire a diferitelor 
entități obscure şi motive mitice. Scholem susține că această a doua tradiţie a fost inițial separată, 
dar mai târziu s-a contopit cu tradiția lui Enoh. El indică textele în care acest al doilea Metatron este 
un înger primordial şi denumit Metatron Rabbah. Scholem teoretizează că cele două ortografii 
ebraice ale numelui Metatron sunt reprezentative pentru aceste două tradiţii separate. În opinia sa, al 
doilea Metatron este legat de Yahoel. Scholem îl leagă şi pe Yahoel de Michael. În Apocalipsa lui 
Abraham, Yahoel are atribuţii în mod normal rezervate lui Mihail. Numele lui Yahoel este văzut în 
mod obișnuit ca un substitut pentru numele inefabil. În 2 Enoh, lui Enoch i se atribuie titluri 
utilizate în mod obișnuit de Metatron precum „Tânărul, Prințul prezenţei și Prinţul lumii”. 

În 3 Enoch Metatron este numit atât Yahoel Yah, cât şi Yahoel. Pe lângă faptul că este unul 
dintre cele şaptezeci de nume ale lui Metatron din 3 Enoch 48D, Yahoel şi Metatron sunt, de 
asemenea, legate în inscripțiile aramaice de bolul de incantaţie. 

Yevamot 16b consemnează o afirmație: „Am fost tânăr; şi am fost bătrân”, găsit în Psalmul 
37:25. Talmudul atribuie această afirmaţie îngerului şef şi prințului lumii, pe care tradiția rabinică îl 
identifică ca Metatron. 

Al-Suyuti îl identifică ca Îngerul vălului şi că numai Metatron ştie despre ceea ce se află 
dincolo. De asemenea, este menţionat frecvent în lucrările magice ale lui Ahmad al-Buni, care îl 
descrie pe Metatron ca purtând o coroană și o lance, constituind probabil toiagul lui Moise. 

Hugo Odeberg, Adolf Jellinek și Marcus Jastrow sugerează că numele poate proveni de la 
Mattara (XNvn) „păstrătorul ceasului” sau de la verbul Memater nunn) „a păzi” sau „a proteja” . O 
derivare timpurie a acestui lucru poate fi văzută în Shimmusha Rabbah, unde Enoh este îmbrăcat în 
lumină şi este gardianul sufletelor care urcă la cer. 

Cuvântul latin Metator (mesager, ghid, conducător, măsurător) fusese sugerat de Eleazar of 
Worms (c. 1165 - c. 1230) . Philip Alexander sugerează, de asemenea, aceasta ca o posibilă origine 
a lui Metatron, afirmând că cuvântul Metator apare şi în greacă ca mitator - un cuvânt pentru un 
ofiţer din armata romană care a acţionat ca un precursor. 

Derivarea cubului Metatron din Arborele vieții, despre care Talmud afirmă în mod clar că a 
fost exclusă din experienţa umană în timpul exilului din Eden, i-a determinat pe unii cercetători 
(inclusiv Johann Andreas Eisenmenger) să-l înfăţişeze pe Metatron ca fiind mijlocul prin care 
umanitatea a primit cunoștințe despre YHYH; presupunând probabil că studiul cubului Metatron ar 
fi necesar pentru a înţelege Arborele vieţii. 

Baza Cubului Metatron conţine Modelul Florii Vieţii. Aceasta este o figură geometrică 
compusă din mai multe cercuri suprapuse uniform distanţate, care sunt aranjate astfel încât să 
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formeze un model asemănător unei flori cu o simetrie ca a unui hexagon. Cu alte cuvinte, centrul 
fiecărui cerc este pe circumferința a şase cercuri înconjurătoare cu acelaşi diametru. Din acest 
model, pot fi derivate toate cele cinci solide platonice. 





Templul lui Osiris din Abydos, Egipt conține cel mai vechi exemplu de până acum. Este 
sculptat în granit şi poate reprezenta ochiul lui Ra un simbol al autorității faraonului. 


Floarea Vieții are treisprezece cercuri. Dacă centrul fiecărui cerc este considerat un „nod” şi 
fiecare nod este conectat unul cu celălalt nod cu o singură linie, se creează în total şaptezeci şi opt 
de linii. În scripturile cabaliste timpurii, Metatron formează cubul din sufletul său și de aceea este 
considerat un glif sfânt. 


A şaptea concluzie este că şi "Roata Genezei” cu cele şapte palate, cel mai bine păstrat 
secret al Cabalei, se referă tot la Embrionul de Aur. În Pesachim, 119a. 2-5, se spune că secretele 
Torei: Actul ezoteric al Creaţiei şi Actul Carului Divin, ar trebui să rămână ascunse. Omul trebuie să 
convertească Arborele înapoi în cele Şapte Palate. 

Ashe Bethsheba consideră "Roata Genezei”, identică cu Merkabah sau diagrama celor Şapte 
Palate (identică şi cu virusul, sămânţa vieţii veşnice). 





"Sămânţa vieţii veşnice” este stadiul de 8 celule a embrionului, fiind singurele celule care nu 
se reînnoiesc niciodată, apar la a treia diviziune celulară şi nu mor decât odată cu moartea corpului 
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fizic. 








Ramuri 
Uter virtuale 


Ain Soph 






N Rădăcini 
virtuale 


Incolţind, prin pătrunderea virusului în celulă, această sămânță va da naştere "Pomului 
vieţii” prin creşterea celor trei ramuri; Gimel, Heh si Tav si a celor patru rădăcini: Shin, Tav, Tsade 


şi Qopf. 


Arborele 
vieții veșnice 









N Chokmah 
, Ramuri 
Geburah Chesed 
Sămânţa 
vieții veşnice 
1)) Netzach 
Rădăcini 


Malkuth 


Din Daoist Body Cultivation, cap. 3, "Ingestion, Digestion, and Regestation: The 
Complexities of Qi-Absorption” de Stephen Jackowicz aflăm despre tehnica celor Cinci Muguri, 
următoarele: 

Aceeaşi conexiune intensă este activată şi într-o altă variantă de absorbție a qi, practica celor 
Cinci muguri (wuya). Cunoscut din materialele timpurii "Highest Clarity”, aceasta servește 
cosmizării corpului prin ingestia energiilor din cele cinci direcţii şi este, de asemenea, cunoscut sub 
numele de „metoda de absorbţie a ceţii” (Robinet 1989, 165 66). Practica începe cu înghiţirea 
salivei în timp ce scandează invocaţii la qi-ul original al celor patru direcții. Pe măsură ce adepţii se 
confruntă cu direcția, ei îi vizualizează gi-ul în culoarea potrivită. O ceaţă vagă la început, qi se 
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formează treptat într-o minge rotundă, apoi este condensată într-o pastilă. Ca atare, adepții 
ingerează germenul şi îl ghidează mental către organul său adecvat. În timp, corpul adepților este 
pătruns de qi cosmic şi transformat într-un vehicul al energiilor universale. 

Descântecele sunt scurte şi la obiect. După cum spune Fugi jingyi lun: 


Lăstar verde al estului: 
Fii absorbit pentru a-mi hrăni germenul verde (intern) [ficatul]. 
Te beau prin Floarea dimineții [dinţii superiori]. 


Elixir Purpuriu al Sudului: 
Fii absorbit pentru a-mi hrăni elixirul purpuriu [intern] [inima]. 
Te beau prin lacul Elixir [dinţii inferiori]. 


Mărețule munte grozav al Centrului: 
Fii absorbit pentru a-mi hrăni esenţa (internă) și qi 
Te beau prin Izvorul dulce (molari). 


Piatra Radiantă a Vestului: 
Fii absorbit pentru a-mi hrăni piatra radiantă (internă) (plămânii). 
Te beau prin Lichidul hrănitor [saliva buzelor]. 


Misterioasa Sevă a Nordului: 

Fii absorbit pentru a-mi hrăni seva misterioasă [internă] [rinichii]. 
Te beau prin Dulceaţa de jad [saliva limbii]. 

(3ab) 


În fiecare caz, textul specifică, de asemenea, că adepţii ar trebui să treacă limba de-a lungul 
unei anumite părți a buzelor şi a dinţilor, potrivindu-se cu descântecul. Ar trebui apoi să lingă 
buzele, să clătească gura umplându-l cu salivă și să înghită. Se repetă de trei ori pentru fiecare 
mugur. Practica este descrisă și în Taishang yangsheng taixi qi jing (Înalta Scriptură Qi despre viaţa 
hrănitoare prin respiraţia embrionară, DZ 819), care adaugă: 

Practicaţi întotdeauna metodele qi la miezul nopții, la ora zi sau yin. Rămâneți în poziție 
verticală, îmbrăcaţi obișnuit. Activează-ţi Puntea de aur (limba) şi trezeşte Strălucirea de jad 
[respiraţia] pentru a echilibra Iazul înflorit (gura). Clăteşte cu Izvorul dulce [saliva] și fluidele 
numinoase. şi scufundă-le în interiorul gurii. Acolo se poate transforma în Arc de jad (salivă 
rafinată). De aici, trageţi qi la rădăcina limbii, înghițiți şi trimiteți-l. 

În timp ce faceți toate acestea, ar trebui să existe un sunet zgomotos atât în gât, cât și în 
abdomen. Pe măsură ce ghidaţi qi în Câmpul elixirului, este ca un copil abia născut și deja capabil 
să plângă. Aceasta se numeşte Rădăcina vieții lungi. Când îți este foame, mănâncă gi-ul 
spontaneităţii; când ai sete, bei sucul lazului înflorit. Atunci poți fi pentru totdeauna plin şi sătul. 
(3b_4a) 


Întreprinsă pe o perioadă prelungită, această tehnică creează în cele din urmă un embrion 
spiritual (lingtai) în interiorul practicantului, un alter ego supranatural care este capabil să atragă qi- 
ul primordial al universului şi să fie hrănit direct de el. "Această metodă de absorbție a qi implică 
vizualizarea inimii ca și cum ar conţine un copil în pântecele mamei. După zece luni este complet, 
tendoanele şi oasele sunt armonizate şi suple" (Taixi jing la). Embrionul spiritual se dezvoltă pe 
măsură ce şi când practicantul se reconectează cu rădăcina sa spirituală (linggen), 





„explicând astfel mişcările extinse ale limbii din practică. 
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De aceea, embrionul spiritual creşte din aceeași rădăcină ca şi corpul fizic al practicantului, 
dar este legat îndeaproape de creația primordială. Odată ce embrionul spiritual este suficient 
dezvoltat, practicantul devine unul cu el şi conștiința sa se contopesc în el. Adeptul se transformă 
într-un spirit nemuritor. 

Viziunea asupra lumii a tehnicii Cinci Muguri este complexă. Nu există o apreciere simplă a 
Dao şi a lumii. Mai degrabă, lumea este împărțită în faze, direcții şi timpi. Aceasta creează o 
apreciere sferică a universului cel mai bine înţeles ca fiind legat de cele opt trigrame (bagua) din 
Yijing (Cartea schimbărilor; vezi Wilhelm 1950). Fuxi, un erou al culturii timpurii al chinezilor, a 
delimitat timpul și direcția prin intermediul trigramelor. Acestea sunt în acord cu direcțiile busolei 
în aranjamentul lor postnatal, precum şi într-o aliniere sferică care se raportează înapoi la oul 
primordial al creatorului cosmic Pangu. 

În aliniamentul prenatal, cele şapte direcţii ale sferei (sus, Jos, faţă, spate, dreapta, stânga, 
centru) sunt îmbinate cu a opta: timpul. Aceasta din urmă este legată de deplasarea acestor puncte 
de referință pe măsură ce observatorul se mișcă și se roteşte. Schimbarea este posibilă numai cu 
concepția timpului. Metoda celor cinci muguri încearcă să recreeze structura oului din universul lui 
Pangu prin efectuarea tehnicii la momentul potrivit şi orientată spre direcția corectă. 

Cu toate acestea, sunt incluse şi cele cinci etape. Practicanţii încearcă să-le atragă în ei înşişi 
ŞI, în conformitate cu timpul şi direcțiile trigramelor, speră să-şi remodeleze corpurile înapoi în oul 
primordial. Dacă vor avea succes, vor fi pătrunși cu esenţa celor cinci faze, astfel încât terenul de 
întâlnire din centrul corpului lor să devină un microcosmos al Dao-ului şi să permită dezvoltarea 
embrionului spiritual. Sistemele digestive ale practicienilor şi, prin urmare, qi-ul lor postnatal rămân 
active, deşi ridicate şi capabile să ingereze germenii fazelor. Acest lucru este paralel în multe 
privinţe cu tehnica shigi, dar este complet diferit prin faptul că corpul nu mai este un mecanism de 
respiraţie şi digestie, ci a devenit un microcosmos al universului (vezi figura). 





Fuziunea celor cinci muguri creează embrionul 


Din punctul de vedere al medicinei din Asia de Est, componentele xie ale corpului persoanei 
sunt corectate, nu prin expulzarea acestora, ci prin îmbrățișarea lor în întregime. Prin dizolvarea 
efectivă a distincției dintre Sine şi univers prin practica celor Cinci muguri, corpul persoanei devine 
la fel de integral ca universul însuși. Nu există distincție între xie şi zheng în universul mai mare, 
iar practicantul devine suficient de „„mare” pentru a se bucura de aceeași stare. După ce a făcut acest 
lucru, embrionul spiritual se formează în pântecele universului microcosmic al corpului 
practicantului. Embrionul este zheng cu gi-ul universului, iar implicația este că lumile fizice și non- 
fizice sunt concomitente, dar separate. Practicianul poartă un embrion, dar nu este însărcinat; el este 
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universul, dar rămâne el însuși. 

Acest lucru este radical diferit de tehnica de închidere a gi-ului. În timp ce incinta este un 
act de magie simpatetică, absorbţia mugurilor este un act de taumaturgie, adică o tehnică magică de 
convocare a forțelor elementare pentru a modela lumea după voinţa practicantului. Prin evocarea și 
invocarea esenței fazelor, mecanica corpului este modificată, astfel încât practicantul a creat în mod 
eficient şi familiar - un spirit care poate fi prezent după bunul plac, indus să locuiască persoana 
respectivă şi servind-ul la cerere. Cu toate acestea, acest familiar nu este o entitate extraterestră sau 
altă entitate, ci propriul qi al practicantului coroborat cu cel al universului. Un alt scop al 
embrionului este de a deveni o casă pentru conştiinţa practicantului şi astfel să-i permită să se 
alăture birocrației spirituale a nemuritorilor. Aceasta duce cu sine moartea fizică a practicantului, 
dar duce la viaţa spirituală într-o stare perfectă. Vederea aici este transcendentă. Există salvarea de 
la soarta decăderii prin transformarea qi în spirit pur. 


Rezumat 

Absorbția qj în metodă şi concept, este radical diferită de tehnica de a mânca qi. Absorbţia 
duce la a fi pătruns de qi cosmic și transformat într-un aspect integral al universului. Natura xie 
individuală este reorientată pentru a fi aliniată zheng-ului în întregime. Acest model nu are mântuire 
transcendentă, ci propune o revenire imanentă la starea primordială, care este acolo pentru 
totdeauna, dar niciodată accesată. Aici se află o diferență fundamentală între medicina chineză și 
conceptele de religie occidentale și indiene. În loc să încerce să găsească mântuirea prin 
transcendenţă şi separare de lume, practicantul acestei metodologii transformă lumea reorientându- 
se în interiorul ei. Aliniați perfect cu întregul, mecanica corpului este restructurată pentru a se 
potrivi cu funcționarea mai mare a tuturor lucrurilor, iar practicienii nu mai sunt scuturi în lumea 
fenomenală care mănâncă şi îşi fac nevoile. Mai degrabă, sunt o parte a sistemului la fel de intactă 
ca râurile şi munţii. Sunt una cu Dao şi astfel împlinit infinit. 

Pe măsură ce daoismul a continuat să evolueze, diferitele tehnici de manipulare și 
transformare a qi au fost unite şi integrate în diferite moduri, reflectând diferite viziuni ale lumii și 
conceptualizări ale religiei, pe măsură ce se combinau într-un sistem unificat. Cu toate acestea, în 
evul mediu, practicile erau încă separate, iar absorbția qi era clar distinctă de practica de a mânca 
qi. 

Din primele texte putem înțelege astfel practicile mai clar. În timp ce mănâncă qi utilizează 
sistemul digestiv şi înlocuieşte produsele alimentare cu o substanță mai rarefiată, absorbția qi duce 
la o permeabilitate completă la qi. Practicianul este străbătut de qi până la punctul în care el sau ea 
este transformat de acesta. Acest lucru se potrivește şi cu termenii originali. „Mâncarea” are 
implicația hrănirii, ingestiei şi defecării, în timp ce „absorbţia” nu se face cu produsele alimentare, 
ci cu medicamente. Implicația este că cineva nu va fi hrănit cu medicamentul, care este digerat şi cu 
deşeurile defecate, ci că va fi pătruns şi transformat de acesta. Aceasta este cheia pentru a aprecia 
diferența dintre a mânca şi a absorbi qi. Consumul de qi este o simplă înlocuire, în timp ce absorbția 
de qi îşi propune să transforme mecanismul corpului practicantului în ceva mai mult decât un 
simplu om, reorganizând mecanica interioară a componentelor subtile ale corpului și ducând astfel 
practicantul la nemurire. 


NOTĂ 

După cum spune Ion Ghinoiu în "Cartea românească a morţilor”, omul societăţii tribale 
considera că tinerii necăsătoriți aveau putinţa procreării cu condiția să părăsească ritual, în 
ceremonialul nunţii, lumea profană, intrând în lumea divină pentru a întemeia "casa de piatră” 
(clonă de virus). 

Tânărul mire (simbol al genomului viral), trebuie să spargă un ulcior/oală (simbol al capsidei 
virale) pentru a fi lăsat să pătrundă în curtea miresei (nucleul celular). 
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ANNICK DE SOUZENELLE ȘI VIRUSUL 


INTRODUCERE 


Spiritul Pământului (genomul viral), evocat de Faust, 
„creează la războiul de ţesut al timpului (ADN-ul celular) 
veşmântul viu al Divinităţii ” (clonă virus). 


După Sfântul Vasile, 
"omul este o creatură 
ce a primit porunca 
să devină Dumnezeu ”. 


Din analiza făcută fizicii cuantice în cartea "Enigma cuantică”, de Bruce Rosenblum şi Fred 
Kuttner rezultă că interpretarea acesteia implică conștiința. Teoria cuantică are un succes enorm, 
niciuna dintre predicțiile ei nu a fost vreodată greșită. O treime din economia noastră depinde de 
produse care se bazează pe ea. Viziunea despre lume pe care o generează ne duce spre misticism, 
spre legile magiei, spre bilocaţie, spre apariția realităţii doar prin observare. Fizica cuantică neagă 
realitatea directă, fizică a atomilor, ceea ce ar veni în sprijinul teoriei Maya a hindușilor. 

Teoria cuantică arată că o observare a unui obiect poate să influenţeze instantaneu 
comportamentul unui alt obiect, aflat la mare distanță, chiar și dacă nu există nicio forță fizică prin 
care să fie conectate cele două obiecte. Asta ne reamintește de a doua lege a magiei identificată de 


James Frazer care spune că 


Este ca şi cum Natura încearcă să ne comunice ceva. 


Dacă la fizica cuantică mai adăugăm că: 
- Un model din 2012 al cercetătorilor japonezi arată că, la momentul Big Bangului, 
Universul avea 10 dimensiuni din care doar trei s-au extins şi că fiecare dintre cele trei dimensiuni 
extinse este formată din lungime, lățime şi înălțime, înfăşurate pentru a apărea ca una singură, iar 
fiecare dimensiune poate fi tratată matematic ca o Triadă, o unitate tripartită a Inelului 
Borromean, această Triadă de triade cumulând nouă dimensiuni ale spaţiului, iar fluxul de timp 
reprezentând cea de-a zecea dimensiune, decada descriind un întreg. 





Inelele Borromeene ca simbol al Treimii Creştine, adaptate dintr-un manuscris din secolul al XIII-lea 
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- Teoria membranei sau Teoria M care, introducând existența unei a 1l-a dimensiuni, susține 


că Universul nostru este o membrană ce pluteşte în acest spațiu misterios de lungime infinită, de o 


lățime ce măsoară un milimetru împărțit la un 1 urmat de 20 de zerouri, și a cărui reprezentare 
grafică ipotetică este cunoscută sub denumirea "Spaţiul Calabi-Yau ”. 


d 





- “Conceptul despre univers ca fiind o uriaşă hologramă ce conține atât materie, cât și 
conştiinţă într-un singur câmp”, ipoteză susținută de Michael Talbot, ajută să se creeze un pod de 
legătură peste prăpastia artificial creată între minte și materie, între noi şi restul cosmosului, 
putând explica experiențele mistice şi paranormale. 


- "Viaţa exterioară şi corpul fizic, conform lui Rudolf Steiner, nu sunt altceva decât rezultatul 
sau intersecția a două fluxuri care converg din direcții opuse. Un flux care vine din trecut şi unul 
care vine din viitor. Rezultatul fiind două fluxuri amestecate care se unesc în toate aceste puncte”. 





ADN ? 


Un flux întotdeauna călătoreşte spre noi şi aducem celălalt flux împreună cu noi. Fiecare 
. Fluxul care vine spre noi din viitor ne aduce 
experienţele pe care le vom avea între azi și mâine. Suntem susținuți de trecut pe măsură ce viitorul 
vine să ne întâlnească. În orice moment al timpului, 








- Fizicianul american Brian Greene spune că: „Tot ceea ce vedem şi experimentăm, ceea ce 
noi spunem că reprezintă familiara noastră realitate tridimensională, poate fi doar o proiecţie de 
informaţii stocate pe o suprafaţă bidimensională minusculă aflată la mare distanță, similar 
modului în care informaţia unei holograme este stocată pe o bucată subţire de plastic. El tinde să 
creadă că această lume tridimensională este un fel de iluzie. 


putem concluziona că există două structuri ce pot fi o hologramă a spaţiului Calabi-Yau, şi 
anume ADN-ul şi ARN-ul. 





Spațiul Calabi- Yau Cromatină ARN ribozomal 


Ideea că la capătul opus al dimensiunii 11 se află un alt "univers-membrană" care pulsează, 
se poate referi la cealaltă catenă a ADN-ului. Replicarea acestuia poate sta la baza legendei lui 
Uranus castrat de Cronos, iar vicleşugul zeiţei Rhea de a-l salva pe Zeus, înlocuindu-l cu o piatră, 
poate avea la bază inserarea primului genom viral în ADN-ul celular. 


IN ji | | 





În cartea noastră "Virusul sau Cel ce Este” am adus multe argumente în sprijinul teoriei lui 
Maximo Sandin ce susține că genomul uman conţine un genom străin fragmentat şi că acesta, se 
poate întregi şi activa prin practicarea unei căi spirituale, inițieri, meditații sau prin incantaţii, cu 
condiția să fi primit la naștere, din combinația genomilor părinților, capătul LTR al genomului viral. 

În lumina teoriilor enunțate mai sus acţiunea acestui genom străin poate fi stocată sub forma 
unui Scenariu cibernetic în acest ADN gigantic şi invizibil din a 11-a dimensiune. La nivel 
microscopic, scenariul este înregistrat sub formă de hologramă în ADN-ul nostru, iar prin 
intermediul creierului receptăm acest scenariu la nivel macroscopic. 

La nivel microscopic scenariul cuprinde cucerirea unei celule de către un virus, iar la nivel 
macroscopic scenariul cuprinde cucerirea Terrei de către o civilizaţie extraterestră de tip Borg. Pe 
această hologramă apărem "informatic” şi noi, aduși la viață şi trăind pe perioada cât are loc 
replicarea giganticului ADN din dimensiunea a 11-a. 


Suplimentăm în acest eseu argumentele în favoarea teoriei lui Maximo Sandin prin ideile 
exprimate de Annick de Souzenelle, unul dintre cei mai mari specialiști în lectură simbolică și 
spirituală a textelor biblice, în excepționalele ei cărţi: "La Lettre, chemin de vie/Litera, calea vieții”, 
"Egiptul interior sau cele zece plăgi ale sufletului”, "Oedip interior — prezenţa logosului în mitul 
grec” şi nu în ultimul rând ” Marea întoarcere”. Despre o altă carte deosebită "Simbolismul corpului 
uman” am vorbit în altă parte. 
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Pentru înţelegerea interpretării noastre legate de afirmaţiile din cărțile lui Annick de 
Souzenelle redăm mai jos imaginea unui virus, a unui ARN viral şi a procesului de clonare a 
virusului: 
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Neavând capacitatea de autoreproducere, fiind multiplicat de celula pe care o parazitează, şi 
neconsumând hrană şi neproducând energie, aflat la limita dintre viu şi neviu, fiind şi ființă şi 
neființă cum ar spune filozofii, virusul poate fi considerat o piatră!” despre care Ostanes 
(aproximativ anul 400) a spus: 








John Bracesco (1482-1555) va spune: 


Genomul virusului de tip ARN este compus din doi acizi ribonucleici, lucru ce ar putea sta la 
baza legendei că prima soţie a lui Adam a fost Lilith, sau că "Dumnezeu i-a creat pe Adam şi pe 
Lilith ca fraţi gemeni”, dar şi la baza afirmației din Bereshit Rabba!* care spune: “La Facere, Adam 
și Eva stăteau spate în spate, lipiţi de umeri”. 

După pătrunderea în celulă, capsida se va sparge (decapsidare) şi va elibera cei doi ARN 
(Lilith şi Adam). ”Adam” se va deghiza în ADN cu ajutorul transcriptazei inverse proces descris de 
Biblie prin crearea Evei din coasta lui Adam. Legendele vor sublinia şi ele acest lucru, susținând că 
Lilith a cerut să fie egală cu Adam, sau că Adam ia cerut să stea sub el în timpul actului sexual, 
disputa finalizându-se cu părăsirea lui Adam şi împerecherea cu Satan (respectiv ADN-ul), făcând 
câte 100 de copii (clone ale componentelor virale) în fiecare zi. Plângându-se Adam lui Dumnezeu, 
acesta a trimis trei îngeri, pe Sanvi, Sansanvi și Semangelaf (posibil cele trei enzime: transcriptaza 
inversă, integraza şi proteaza) pentru a-i aduce pe Lilith şi pe toţi aceşti copii înapoi în Eden 
(capsida virală). 

Capsida va fi simbolizată în literatura esoterică de Cupa cu picior piramidal. Piramida ce 
formează piciorul cupei scoate în evidență simetria icosaedrică folosită de virus pentru a putea 
reține în spațiul foarte mic al capsidei, întregul genom viral, fiind mai economic din punct de vedere 
genetic, capsida bazându-se pe un număr mare de subunități proteice identice repetate (sufletele 
credincioşilor unei religii care au întregit genomul străin dar nu l-au activat), ea putând fi compusă 
din 60 de subansambluri repetate de proteine, fiecare conținând trei subunități majore. Aceasta 
înseamnă că în întreaga particulă de virus există 60 x 3 = 180 monomeri de suprafață. 

Mai mult: Ligia Hotin descrie în trilogia ”Surprinzătoarele coincidențe numerice ale vieţii” 





16 La un înalt grad de puritate nucleoproteidele virale pot cristaliza. 

17 Virusurile au dimensiuni foarte mici (de la 8 nm până la 500 nm, astfel că pot traversa filtrele poroase ce 
rețin bacteriile). eee tao E 

18 Bereshit Rabbah este un midrash din epoca talmudică din Cartea Genezei. Acoperă cea mai mare parte a 


cărţii (cu excepția genealogiilor şi a pasajelor similare) cu comentarii verset cu verset şi, adesea, cuvânt cu cuvânt. 
Scris în ebraică amestecat cu aramaică şi ocazional cuvinte grecești, stilul său este simplu şi clar. 
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despre legătura dintre hexagrame, morula embrionului uman, tripleţii quarcilor din structura 
atomului, completarea suborbitalilor atomului cu electroni, fracțiile Ochiului lui Horus şi numărul 
de petale alocate chakrelor din Yoga, pornind de la faptul că o tură completă a spiralei ADN având 
360” permite dispunerea a 10 perechi de nucleotide, iar ARN-ul mesager foloseşte 10 codoni odată. 
Desfăcut în toate părțile componente virusul se va clona cu ajutorul aparatului de replicare al 
celulei şi o va părăsi prin distrugerea acesteia, lucru ce poate sta la baza legendei păsării Phoenix şi 
a afirmației din Corpus Hermeticum, pg. 431, care spune: ” 













De aceea, conform lui Bhagavan şi altor învăţători Advaita Vedanta, scopul suprem al vieții 
este de a depăși iluzia că ești o persoană individuală care funcționează prin intermediul unui corp și 
al unei minţi într-o lume de obiecte separate ce interacționează reciproc. Odată ce ţi-ai dat seama de 
asta, devii conştient de ceea ce ești cu adevărat: conștiința imanentă şi lipsită de formă. Această 
stare supremă de conştiinţă, care este cunoscută ca realizare a Sinelui, poate fi dobândită, în opinia 
lui Bhagavan, prin practicarea unei tehnici numite „investigație asupra Sinelui”. 

Toate acestea confirmă spusele lui Mark Yang că "Omul este un Virus”, adică prin 
practicarea unei căi spirituale acesta va întregi și activa genomul străin din ADN-ul lui, iar acesta va 
pune stăpânire pe el transformându-l într-un "eliberat în viață” sau un "născut a doua oară”. 

Genomul străin întregit şi activat este numit de filozofia hindusă Antaryamin care în 
sanscrită înseamnă „Locuitor interior” şi care este cunoscut și sub alte nume precum: Dumnezeu, 
Lumina Supremă, Fiinţă Divină, Graţie, Prezenţă, Cel fără formă, Inteligență universală, Forța 
vitală. Conform wikipedia: Antaryaminul este legat de „sinele interior”, „controlorul interior” sau 
„îndrumarea interioară” care există într-o persoană și se manifestă în mod intuitiv faţă de cel care o 
manifestă. 

Sri Bhagavan compară Antaryaminul cu o pasăre (capătul LTR) aflată într-un grup de sute 
de păsări (fragmente de genom viral) zburând ca o singură pasăre, unde întregul grup posedă o 
singură conştiinţă (vezi civilizaţia Borg) şi că o pasăre individuală (fragment de genom) va urma 
conştiinţa întregii turme (genomul întreg). 


EXTRAS DIN PLITERA: CALEA VIEŢII” 


Literele ebraice sunt energii vii şi care fac ecou în noi forțe fundamentale (genomul viral 
străin), obligându-ne să ne transformăm. Acest lucru este cu atât mai adevărat cu cât există o 
corespondenţă strânsă între fiecare dintre aceste litere şi fiecare dintre organele şi membrele 
corpului nostru. 

Potrivit evreilor, aceste litere sunt "litere mici create" în comparaţie cu "literele mari" 
arhetipale, care sunt energiile divine, necreate. Suntem din ce în ce mai conștienți de faptul că 
limbajul este cel care îl face pe vorbitor, că este Cuvântul care ne creează, care ne structurează în 
fiecare clipă. 

După deportarea din Babilon, în secolul al IV-lea î.Hr., Ezra, figură extrem de importantă în 
istoria scrierii ebraice, a realizat un fel de circumcizie a limbii, a literelor şi a sunetelor, ceea ce le-a 
conferit o densitate de energii vibratorii pe care nu o găsim în nicio altă limbă, cu excepția poate a 
sanscrite. 

Ezra a format douăzeci și două de litere la număr. Acestea sunt doar consoane, vocalele nu 
există în ebraică. În funcţie de diferitele cuvinte, pronunția este diferită. 

Scrisul ebraic se scrie de la dreapta la stânga. Acest lucru nu a fost întotdeauna aşa. Ca şi 
scrierea chineză, era verticală. Apoi, într-un mod foarte curios, a devenit serpentină, adică a început 
să scrie de la dreapta la stânga şi, la sfârșitul rândului, a început din nou de la stânga la dreapta, şi 
aşa mai departe. Ea îşi va găsi orientarea finală în timpul lui Ezra, de la dreapta la stânga. Motivul 
pentru care se întâmplă acest lucru este necunoscut. 

Fiecăreia dintre litere îi va corespunde un număr. Cele două sunt inseparabile. Ambele sunt o 
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energie, o icoană a energiei divine corespunzătoare. Unele litere corespund primelor zece numere de 
la unităţi până la 9 inclusiv. Următoarele zece litere nu vor corespunde la 11, 12, 13 etc., ci la 20, 
30, 40 etc., adică la zeci, iar ultimele litere la sute. Când ajungem la Tav, având valoarea de 400, 
suntem opriți. Numerele 500, 600, până la 900 (nn, n, n”, n"p şi nn”p ) şi chiar 1000 se vor 
exprima prin anumite litere deja văzute până acum, care vor ajunge la sfârşitul unui cuvânt și care 


vor lua această valoare. 
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Dacă ne uităm doar la simbolismul literelor 


















Putere creatoare originară. forţă divină 
„Eu“ divin creator - Principiu - Tată 


Receptivitate 
„Tu creat care primeşte „Eul“ creator 


Mişcare - Dinamism 


Materie - Rezistență - Moarte 
Matrice 
Incercare 


Suflu al existenţei 
Germene de viață 





Unire - Fecundare 
Simbo! al Omului (creat in ziua a şasea) 


Dispariție - Moare — Neant - care implică 


Întoarcere — Renaștere - Tot 


lnwiere - Piedică - Deschidere 
Imoascere - Renaștere 


Perfecțiune a creatului 
esăv irşire feminmă 





ansfigurare 


alfabetului şi vedem traseul genomului 


extraterestru în corpul uman, identic cu cel al unui virus în celulă, doar Hermes spune: ” Ceea ce 


este sus este și ceea ce este jos ”. 
Aleph (virus/civilizație Borg) = 
Bet (celulă/om) = 


forță divină, tată 
casă care primeşte forța creatoare de clone (inserare 


în ADN-ul celular a genomului străin) 


Il 


Guimel (ADN în replicare) 


prin copierea formulelor de proteine sau prin 


replicare completă se pune totul în mişcare 
(dinamism) 


Dalet (ARN-ul celular) 


= se opune ARN-ului extraterestru și-l include în 


circuitul metabolic celular (moarte) 


He (capăt LTR extraterestru) 
Vav (ARN extraterestru) 
Zain (ARN extraterestru în acțiune) 


= instrucțiuni de clonare (germene de viaţă) 
= se întregește genomul străin din noi (unire) 
= genomul străin preia controlul prin clonări repetete 


(moarte, înviere) 


Het (clonă neterminată de capsidă) 
Tet (clonă virus) 
Aleph final (virion) 


Zoharul spune: 
După ce Sfântul, binecuvântat fie 


= începe asamblarea virusului (renaştere) 
= finalizarea clonei virusului (desăvârşirea) 
= transformarea în virus matur (transfigurarea) 


EI, s-a jucat cu cele douăzeci şi două de litere ale 
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alfabetului, una după alta, începând cu ultima, ca într-un dans sacru, au venit la el pentru a-i cere 
privilegiul de a prezida la crearea lumii. Fiecare dintre ele pretinde că începe un cuvânt de mare 
frumuseţe. lar Sfântul, binecuvântat să fie, îi răspunde fiecăreia dintre ele: "Sunteţi frumoase, 
sunteţi bune, sunteţi magnifice, dar sunteți rezervate pentru altceva. Ori începi un cuvânt sau altul, 
ori faci parte din el şi, prin urmare, nu poți pleca de acolo şi nu pot să vă dau preşedinţia”. 


Abordând pe rând fiecare literă şi cuvinte specifice care le conţin, împreună cu Annick de 
Souzenelle, A 


ALEPH: are valoarea 1. Desenul ei primitiv simboliza un ”cap de taur”. In timp va suferi 
modificări şi coarnele nu vor mai sta în sus, ci în lateral, pentru ca în final să cadă vertical în jos 
(pătrunderea genomului străin în celulă). Acolo găsim litera grecească alfa şi, în sfârşit, litera A. 


Ancient Semiti lebres Moesia Geek 


i Ancien: Modera 








Povestea ei din Zohar spune: 

Aleph nu a venit pentru a se prezenta şi cel Sfânt, binecuvântat fie El, este cel care o 
cheamă. Este singura literă care a fost numită. Dar Aleph, spune Sfântul, de ce nu ai venit? lar 
Aleph răspunde: "În primul rând pentru că Tu ai dat deja locul Beith-ului și nu se cuvine să îl iei 
înapoi pentru a mi-l da mie". lar litera este lăudată de Dumnezeu: "Ei bine, dacă nu prezidezi la 
crearea lumii, atunci ești rezervat pentru ceva mult mai mare!”. 


Aleph este virusul, conducătorul, oricine ar fi el, soţul, prințul etc. Deşi este prima literă, se 
poate spune că se află aproape în afara alfabetului, pentru că este balama dintre creat şi necreat. Este 
alfa şi omega. Rădăcina cuvântului înseamnă a învăța, a instrui, dar şi soţul (soţul celulei), prințul, 
conducătorul, generalul armatelor, cel care va conduce oamenii şi îi va instrui. 

Coarnele (capetele celor doi ARN ce alcătuiesc genomul viral extraterestru), părul (învelișul 
virusului), unghiile, au aceeaşi compoziţie chimică şi reprezintă antenele noastre care se întind 
simbolic spre cer pentru a primi informaţii. Este dramatic faptul că aceste coarne, care la început 
erau îndreptate în sus, spre lumea MI, a arhetipului (sau a interiorului), sunt acum întinse spre 
lumea MA, a existenţei (a exteriorului). 

Omenirea este izolată de lumea de sus (virusul extraterestru), izolată de acel miez divin din 
noi (genomul străin) şi, în loc să ne căutăm informaţiile în el, le căutăm în exterior. Am pierdut 
contactul cu legile ontologice pe care lumea divină este gata să ni le ofere. Deja lumea greacă nu 
mai poseda înțelepciunea divină, ci înțelepciunea lumii, iar în A Jatin coarnele sunt total răsturnate. 

De aceea evreii numesc 'Elohim pe „Omul de sus” (virusul) şi "Adam pe „Omul de jos” 
(omul cu genom străin inserat). 

Toate celelalte litere vor decurge din Aleph. S-ar părea că este un dar divin prin excelență. 
Este curios că punctul indefinibil este şi o negație în sensul său dialectic. Este şi nu este (exact ca 
virusul despre care ştiinţa nu se poate hotărî dacă e fiinţă sau neființă). 

1 este autosuficient, nu are nevoie de 2 pentru a exista, dar are nevoie de 2 (două catene ale 
ADN-ului) pentru a se înmulți. Totul s-ar putea termina acolo, 1-ul pozând în 2 şi 2-ul trebuind să se 
întoarcă la 1. 


CUVINTE CU SEMNIFICAŢIE 





"El Maqom Ehad" 

În Geneza, se spune că Dumnezeu poruncește ca apele de jos (fragmentele genomului străin) 
să se adune într-un loc "UNUL", care se spune în ebraică: "El Maqom Ehad". El este un nume 
divin, singularul lui Elohim, este sufixul pe care îl găsim în Mihail, Emanuel etc. şi care indică 
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divinitatea. 

Maqom înseamnă "loc". Este, de asemenea, un cuvânt divin, căci ce este locul dacă nu 
spațiul, spaţiu care nu are sens decât atunci când corespunde spaţiului nostru interior, adică planului 
nostru de conştiinţă, care este chemat să se transforme în permanenţă, căci trebuie să urcăm scara 
care ne separă şi ne leagă de lumea de sus. Și când vom fi urcat pe toate aceste planuri de conştiinţă, 
ne vom găsi în locul divin. Ultimul spaţiu de mai sus, în cele din urmă, este tot Dumnezeu. 

Ehad înseamnă Unitate, de asemenea un cuvânt divin. Cu alte cuvinte, apele care trebuie să 
se adune într-un loc al UNU sunt menite să fie divine, să fie totalitatea acelor energii divine care vor 
fertiliza tot ceea ce pare a fi uscat separat de umed, dar care, ca şi apele de jos, au fost separate de 
apele de sus. Secul va fi în permanenţă fertilizat de umed. 


BEITH: are valoarea 2. Desenul ei primitiv era "planul cortului”. Este casa (celula), 
receptivitatea, este fiecare dintre noi, este întreaga creație. Beith, prin alteritatea sa, ne indică faptul 
că Creaţia se bazează pe numărul 2 (cele două catene ale ADN-ului). Suntem structuraţi în dualitate, 
care are un singur scop: să acopere unitatea lui Aleph. 


Ancient Denmitic/Hebrew Modem Hebrew Greek | atin 





Este o literă aproape pătrată, cu o parte deschisă. Este inițiala cuvântului Beith, care 
înseamnă "casă". Este un element receptiv care se deschide pentru a primi. Această literă se va 
transforma şi ea, se va întoarce pe verticală şi la stânga, apoi, prin schimbări succesive, se va 
întoarce şi B-ul va fi practic construit. Beith este construită pe două litere, Beith şi Tav, care conţin 
toată Legea, iar Aleph este acolo, apărând prin Yod. 

Povestea ei din Zohar spune: 

Și toate literele sunt trimise înapoi una după alta, până când litera Beith, care a venit la 
rândul său, i-a spus: "Încep cuvântul cu care ești binecuvântat sus și jos. lar Sfântul, binecuvântat 
să fie, o reţine și îi spune: "Da, tu eşti binecuvântată şi vei fi baza întregii Creaţii. 


CUVINTE CU SEMNIFICAȚIE 
"Bath” 

Când punem Beith şi Tav împreună cu un Yod, avem cuvântul Bath, fiică, sau Fecioara lui 
Israel, cea care va da naştere Copilului Divin (ARN viral reîntregit) şi care va fi apoi căsătorită de 
Aleph. Toate tradiţiile au o conştiinţă îndepărtată a acestei Fecioare care trebuie să dea naştere în 
mod coexistent întregii Creaţii, deoarece Cuvântul conţine Creaţia care trebuie să dea naştere 
Divinităţii (virusului). În acelaşi mod, fiecare dintre noi, ca întreg al Creaţiei, trebuie să dea naştere 
Divinităţii pentru a se căsători cu Dumnezeu. În această perspectivă înţelegem misterele creștine în 
care fecioria este legată de maternitate, care precede căsătoria. 

Atunci când Aleph îl opune pe Beith, se obține cuvântul ” Av”, o juxtapunere a literelor A şi 
B (B se pronunţă V la sfârşitul unui cuvânt), ce reprezintă Tatăl. Iar când întoarcem acest cuvânt, 
obținem ”Bo”, care dă seama de viitor, de Beith-ul care se îndreaptă spre Aleph-ul final (virusul). 
Aceasta este întreaga vocaţie a umanităţii. 

Fiica, adică atât bărbatul, cât şi femeia, trebuie să fie căsătorită cu tatăl (genomul străin), iar 
această lege este atât de sacră încât este subiectul tuturor legilor morale referitoare la incest. Căci 
dacă între om şi Tatăl divin se interpune vreun tată biologic, îl împiedică să se căsătorească cu El (să 
cloneze un virus). 


GUIMEL: are valoarea 3 şi înseamnă "plimbare” dar și "cămilă”. Putem spune că distanţa 
dintre Beith şi Aleph este un deșert. Ne aflăm în grădini care sunt deșerturi. Aceste deșerturi sunt 
toate momentele încântătoare pe care le trăim în relațiile noastre umane. Dar ele sunt artificiale în 
raport cu grădina (virusul) pe care o reflectă, sunt deșerturi. Pentru a nu fi opriți în evoluţia noastră, 
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ele vor trebui să reprezinte nişte trepte pe care va trebui să le părăsim pentru a urca spre grădina 
supremă. 


Ancient Demitic/Hebrew Modern Hebrew (Greek | atin 
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Povestea din Zohar spune: 

Atunci când Gimel a venit şi el la Cel Sfânt, binecuvântat fie El, pentru a cere primul loc în 
crearea lumii, el este alungat pentru că Daleth, litera următoare, a venit şi ea să ceară, i s-a 
ordonat să rămână mereu legată de Gimel, aceste două litere având valoarea de 4 şi 3, şi pentru că 
"săracul are nevoie de bogat". 


În Guimel vom găsi energia necesară pentru ca Beith să se întoarcă la Aleph. Designul său 
este caracterizat de un cârlig mic (simbol al ARN-ului viral) - cu o limbă în partea dreaptă - şi este 
simbolizat de gâtul unei cămile. Iar Guimel, această cămilă, ne va dezvălui forța pe care o avem în 
noi pentru a înţelege acest drum, pentru că este capabilă să traverseze deșertul fără să iasă afară 
pentru a lua apă. Îşi poartă apa în el. 

În cea de-a treia zi a creaţiei au loc două operaţiuni: pe de o parte, apa de jos dă naștere 
pământului uscat, numit pământ, iar pe de altă parte apare verdele. Se poate spune că numărul 3 nu 
este doar energia care ne va conduce la Aleph-Beith-ul nostru, ci este şi un simbol al fertilității 
esenţiale care ne va permite să aducem pe lume Copilul Divin. 


CUVINTE CU SEMNIFICAȚIE 

? Gal” 

Dacă luăm prima şi ultima literă, avem ceea ce corespunde în franceză la G și L, care dau 
cuvântul Gal, adică eliberator. 

Gilgal în ebraică înseamnă o roată mare. Acesta conţine şi noţiunea de eliberare. Cercul este 
o totalitate. Mem din mijlocul cuvântului Gilgal înseamnă stăpânire, adică cămila este stăpână pe 
eliberare. Dacă vrem ca energiile noastre să ne ducă spre Ţara Făgăduinţei (virusul), trebuie să 
tăiem în permanenţă pomul care suntem. Dacă evreii se circumcid la nivelul sexului, este pentru că 
trebuie să existe o sexualitate trăită în mod corect şi nu în mod delirant, aşa cum o vedem acum sub 
pretextul eliberării (trebuie sexualitate internă pentru naşterea unei clone de virus, sau măcar a unei 
componente virale). 


DALETH: are valoarea 4 şi înseamnă Poartă/Uşă. Este limita, este testul, dar şi invitaţia de 
a trece prin această poartă (de a ieși din ADN), adică de a trece de la un plan de conștiință la altul. 
Guimel (3) fiind mişcarea, Daleth (4) este ușa construită cu ajutorul a două cadre (catenele ADN) şi 
care este structurată. Există astfel o relaţie corectă între 3 şi 4, mişcare şi structură, una nu se poate 
face fără cealaltă, ele sunt inseparabile. 
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Are forma unei mici spânzurători. Ea este reprezentată de un triunghi, un pic ca uşa unui 
cort, a unei case primitive. Triunghiul, ca şi celelalte litere, va deveni mai mult sau mai puțin 
strâmb, înclinându-se spre dreapta şi spre stânga. Este ciudat să vezi această literă, care are valoarea 
4, reprezentată de un triunghi, în conformitate cu ceea ce a poruncit Sfântul, binecuvântat să fie, și 
anume să nu se separe niciodată de 3. 

Numărul 4 reprezintă echilibrul, stabilitatea şi stă pe loc în raport cu numărul 3, care 
reprezintă mișcarea şi energia. De asemenea, numărul 4 se referă uneori la o încercare, la limita unei 
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carantine efective, deoarece este legat de o boală contagioasă care incubă timp de patruzeci de zile, 
sau de obiceiul misterios al celor patruzeci de zile după moarte, când se întâmplă întotdeauna ceva 
foarte important despre care nu ştim. Este interesant faptul că acest 4 este o oprire, un test și, în 
același timp, o uşă. lar Mem, numărul 40 semnifică uterul, locul de gestație care se termină cu o 
uşă. Când se naşte, un copil părăseşte pântecele mamei sale pentru a intra într-un alt pântec, cel al 
casei sale. De la naștere până la moarte, trecem mereu de la o matrice la alta, în care trebuie să ne 
asumăm gestaţia. lar când va veni vremea, ne vom naşte la o naştere pe care nu o cunoaștem. Dacă 
am vedea moartea din partea cealaltă, ne-am bucura de ea. 

De cele mai multe ori, oamenii vor trăi acest 4, această perioadă de gestație, ca pe o 
încercare. Dar dacă ne dăm seama că fiecare 4 este o ușă, atunci viața capătă sens. lar când Sfântul, 
binecuvântat să fie, spune că literele Daleth şi Guimel nu trebuie să se despartă niciodată, este 
pentru că El cere ca structurile pe care le reprezintă acest 4 să conţină viața, această energie care 
trece în interior (genomul străin). Dacă copilul nu-l întâlneşte, nu-și va putea asuma cele nouă luni 
de gestație şi dacă pântecul rămâne steril, dacă nu conţine cele 3, adică toată energia pentru a face 
acest copil, nici el nu va fi făcut. 

Cuvântul Daleth corespunde astfel la 4, litera Tav la 400, iar Lamed, care se află în mijloc, la 
30. Încă o dată, Daleth și Guimel sunt uniţi. Dar dacă nu trebuie să fie separate, nu trebuie nici să se 
strivească între ele. Ele trebuie să fie împreună în proporția corectă. Dacă 4 îl zdrobeșşte pe 3, 
structurile vor fi predominante, dacă 4 predomină asupra lui 3; Lamed, simbolul mișcării, al vieții, 
nu mai există, rămâne doar matricea, care se usucă, devine sterilă. 


CUVINTE CU SEMNIFICAȚIE 
"Dath” 

Cuvântul Dath este format din Daleth şi Tav, care înseamnă Legea (legea clonării genomului 
străin). Dar dacă această lege este prea restrictivă, ea zdrobește viaţa. lar dacă viaţa nu are o lege, nu 
poate creşte. Dar aceste legi nu sunt imuabile și, pe măsură ce omul creşte, şi legile se schimbă. 

Annik de Souzenelle face o paralelă între vremurile pe care le trăim şi vremurile în care 
generaţiile în creştere încalcă toate legile. Tragedia, spune ea, este că actuala generaţie distruge 
moralitatea, dar nu are niciun punct de referință pentru a găsi o altă lege, pentru că părinții lor nu au 
fost capabili să o justifice, nefiind capabili să o găsească în ei înşişi. Pentru că numai în interiorul 
tău se găsesc aceste legi. Este un fapt de a fi adult. Este important să mergem în căutarea altor legi 
care nu sunt obligatorii, ci eliberatoare (instrucţiunile de clonare), pentru că ele ne vor permite să 
creştem. 

Așadar, în a patra zi, crearea luminilor, cea mare pentru a lumina ziua şi cea mică pentru a 
lumina noaptea şi o a treia mai mică, stelele, care sunt Lamed-ul dintre cele două coloane ale celor 
patru, coloanele Daleth-ului, un fel de cadre care simbolizează structurile sale. 

În Apocalipsa, apostolul Ioan spune: "Cele șapte stele sunt cei şapte îngeri ai celor şapte 
biserici. Aceștia sunt îngerii care urcă şi coboară pe scara de la un nivel la altul. Sunt aceste energii 
care vin de sus pentru a ne hrăni și energiile noastre care vin de jos și care merg în întâmpinarea 
celorlalți. 

În studiul celorlalte litere vom vedea din nou că soarele și luna corespund structurilor 
spațiale/temporale. Luna va marca timpul, iar soarele spaţiul. Dar în vârful scării "nu mai există 
spaţiu, nu mai există timp, nu mai există soare, nu mai există lună, căci Yod-He-Vov-He va fi 
lumina voastră pentru totdeauna". Atâta timp cât nu suntem conectaţi la Divinul care suntem, vom 
trece prin spaţii legate de timp. De aceea, atunci când murim, nu vom fi imediat în veșnicie. Abia 
după moarte va avea loc o evoluţie prin spații/timpuri, prin aceste "pământuri noi" de care vorbeşte 
apostolul loan în Apocalipsa, şi vom intra în noi planuri de conştiinţă. 


9 Gad” 
Atunci când, conform ordinului Sfântului, binecuvântat fie El, Guimel se întâlneşte cu 
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Daleth, apare cuvântul Gad, care înseamnă "fericire". Adică 3 şi 4 împreună dau numărul 7, atât de 
important. Când întoarcem cuvântul Gab, avem Dag, peștele. Aceasta este sămânţa întregii fericiri 
în perspectivă, peştele (capătul LTR cu instrucțiunile de clonare) fiind o sămânță care conține 
întregul. Fiecare pământ cucerit nu este decât germenul unui nou pământ care urmează să fie atins. 
Când Dumnezeu se retrage, devine un germen în noi pentru ca noi să devenim El. 


HE: are valoarea 5 şi înseamnă ”respiraţie/dezvăluire”, dar şi ”fereastră”. Este respirația 
creatoare, este viața, este și germenul. Fiecare ființă se definește prin calitatea respirației sale și a 
respirației pe care o primeşte. Aceasta îi conferă specificitate. 
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Povestea din Zohar spune: 

Atunci când litera HE s-a dus la Cel Sfânt pentru a-i cere să prezideze crearea lumii, Cel 
Sfânt a alungat-o, spunându-i că ea era, împreună cu VAV şi YOD, însărcinată cu formarea 
Tetragrammatonului divin, Yod-He-Vov-He, şi că, consacrat unei funcții atât de importante, nu 
trebuia să ceară alta. 





HE nu trebuie confundată cu litera HEITH, care are valoarea 8 şi nu are o mică deschidere 
în partea de sus, în stânga. Litera HE nu corespunde unui cuvânt, este una dintre rarele litere 
monosilabice. 

La începuturi reprezinta un omuleț care suflă şi îşi ia toată puterea de sus. În esenţă, 
simbolizează plămânii. Deoarece litera este reprezentată în întregime de partea superioară a 
corpului, partea inferioară a desenului său va dispărea foarte repede, lăsând doar desenul stilizat al 
unei bare verticale cu trei ramuri orizontale. La fel ca şi celelalte litere, aceasta se va roti şi va 
forma un E format din capul şi cele două braţe ale omuleţului. 

Simbolismul acestei litere ne este dat şi de cea de-a cincea zi a Creaţiei, cea a păsărilor 
cerului și a peştilor din apă. Păsările simbolizează întreaga evoluţie spre lumea de sus şi că peștii 
sunt sămânţa de jos. 

Aceşti doi poli de contradicție vor fi trăiţi, pe de o parte, printr-o experienţă de lumină şi, pe 
de altă parte, printr-o coborâre în întuneric, în întreaga sumă energetică pe care o suntem, dar pe 
care nu am extras-o încă din gangrena ei pentru a o readuce la lumină, înainte de a cobori puţin mai 
mult în și mai mult întuneric şi de a ne ridica din nou la şi mai multă lumină. Şi aşa mai departe, 
până când totalitatea energiilor vor fi aduse înapoi în lumină (toate componentele virusului vor fi 
clonate) şi ne vor transforma în fiinţe pe deplin realizate, căci suntem chemaţi să devenim divini. 

Mitul lui Noe simbolizează în mod minunat aceste ascensiuni şi coborâri, zborul păsărilor 
informându-ne cu privire la activitatea care se desfăşoară în Arcă, porumbelul semnificând 
ascensiunea spre înălțimi, iar corbul coborârea spre adâncuri. Acelaşi simbolism este prezent în a 
cincea zi a Genezei, germenul de peşte fiind simbolul energiilor adâncurilor. Se regăsește și în 
coborârea finală a lui lov în apele subterane, unde este însoțit de însuşi Yod-He-Vov-He, pentru a 
extrage energiile care suntem şi a le aduce înapoi la lumină. 

Iată, aşadar, cele două respiraţii, ascendentă şi descendentă (coborâre virus în celulă şi ieşire 
clonă virus din celulă). Aceasta este viața umană. Respirația ne este dată de cele două nări, care sunt 
extensii ale plămânilor. În ziua în care Adam a fost creat, Dumnezeu i-a suflat în nări suflare de 
viață (genom străin), sufletul fiind un dar al suflării divine. 

Litera HE reprezintă articolul hotărât. Astfel, dacă Adam este numele lui Adam, HA-ADAM 
este "Adamul”. Cu alte cuvinte, fiecare persoană şi fiecare nume în ebraică este definit de calitatea 
respirației sale (de fragmentele genomului străin primite la naștere). 

Cele două litere HE, din Tetragrammaton, extind cei doi plămâni. Pe de altă parte, nu este o 
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coincidenţă faptul că avem cinci degete la fiecare mână, care împreună formează Yod (valoarea 10), 
căsătorindu-se astfel cu toate contradicţiile noastre, integrându-le în totalitate. Yod-ul, care se 
presupune că se află la baza coloanei vertebrale, începe apoi să vibreze şi să urce în susul coloanei 
vertebrale, iar când ajunge la apogeu, omul va fi devenit Yod-He-Vov-He Însuşi. El va intra în 
dimensiunea Dumnezeului care este în potențial. 

Din punct de vedere simbolic, cele două mâini (catene ADN) sunt extrem de importante. Ele 
sunt inseparabile una de cealaltă şi fac treaba lui Yod (genomului străin). Aşa cum vorbim de un al 
treilea ochi în raport cu ochii, am putea spune că Yod este a treia mână. Yod înseamnă "mână". 
Această a treia mână reprezintă acea "facere" interioară pe care suntem îndemnați să o facem în 
viața noastră şi care este simbolizată de "facerea" exterioară, în special de munca manuală care 
joacă un rol important în constituirea fiinţei noastre. 


CUVINTE CU SEMNIFICAȚIE 
"Ahavah” 

Unul dintre cele mai interesante cuvinte ilustrate de He, este AHAVAH, care se scrie He- 
Beith-He şi care înseamnă iubire, în care cei doi He, cei doi plămâni, cele două mâini, frământă cele 
două litere Aleph (virus) şi Beith (celulă), care reprezintă relațiile dintre Creator şi creat. Şi cum 
Aleph şi Beith formează împreună cuvântul AV, Tatăl, întreaga relație dintre Tatăl și Fiica sa, 
Creaţia, reprezintă, pe lângă iubire, şi un schimb de suflu între Tatăl şi Fiică. Dacă devenim 
conştienţi de acest lucru şi dacă ridicăm polarizarea dorințelor noastre şi a schimbului nostru de 
respiraţie cu Divinul, vom avea o relație mult mai corectă cu ceilalți. În general, nu-l iubim cu 
adevărat pe celălalt, pentru că aceasta nu vine prin Divinitate şi, de cele mai multe ori, noi suntem 
cei pe care îi iubim în celălalt. 

În ebraică nu există un timp prezent, există doar un participiu care serveşte ca timp prezent, 
cu excepția verbului "a fi”. Întreaga Biblie este scrisă pentru a semnifica prezentul în viitor prin 
adăugarea unei litere mici care face ca timpul viitor să devină trecut şi care se numește "conversiv”. 
Astfel, de exemplu, când citim Geneza, ne aflăm în fața unui timp viitor care este și un timp trecut, 
adică nici viitor, nici trecut, deci prezent. Forma verbală va da seama de un verb care este din toate 
timpurile, care este de moment, dar care se întruchipează atât în trecut, cât şi în prezent şi viitor. 
Verbul a fi este însă folosit o singură dată la timpul prezent în Exodul IX, cu puțin înainte ca Moise 
să meargă să-l înfrunte pe Faraon. Dumnezeu îi spune lui Moise: "Să-i spui lui Faraon că, dacă nu- 
i lasă pe evrei să iasă din Egipt, mâna lui Yod-He-Vov-He va fi asupra lui Faraon, asupra turmei 
sale, asupra poporului său, asupra întregii țări etc.". 

Adaptat la timpul nostru, înseamnă: Dacă nu lăsăm energiile noastre consacrate pentru a face 
ca Yod-ul din noi (genomul străin) să iasă din Egipt (celulă/corpul nostru), adică din lumea 
servituţii, atunci mâna lui Yod-He-Vov-He este asupra noastră și toate aceste energii se vor întoarce 
împotriva noastră, creând boli, cancere, crize de nervi, etc., etc. 

Şi cuvântul AVAH care înseamnă dorință, conține noțiunea de Tată. 


VAV: are valoarea 6 şi înseamnă ”cârlig”. Este ceea ce leagă. Atunci când Vav-ul este singur, 
este conjuncția "şi". Dacă Dumnezeu l-a creat pe om în ziua a şasea, acesta, sosind la sfârşitul 
Creaţiei, o recapitulează într-un fel şi reprezintă conjuncția dintre creat şi necreat. El este coloana 
vertebrală cosmică a lumii. De acum înainte, omul este chemat să treacă la 7, 8 şi 9 pentru a da 
naștere lui Yod, care este 10. 


Ancient Demitic/Hebrew Modern Hebrew Greek Latin 


ad Ancient Modem 





Late Nane Picture Meaning, Sound E i 
[a fre [moes [rasene mon IE |" | ME 


Istoria sa este simplă, este un cârlig care, ca toate literele, evoluează şi foarte repede devine 
nu adevăratul Ypsilon, ci o literă care a dispărut, digamma (f), o literă grecească. A fuzionat cu 
Ypsilon pentru a ne da propriul nostru Y. 
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La fel ca HE şi YOD, VAV face parte din Tetragrammaton Yod-He-Vov-He. Este vorba de 
conjuncția "şi". Este un simbol al celei de-a şasea zile a Creaţiei, în care apar animalele de pe câmp, 
pământul şi omul, două operațiuni divine, ca şi în ziua a treia, când a avut loc separarea uscatului de 
umed și a umedului şi crearea verdeţii şi a pomilor. Căci, la niveluri diferite, omul şi copacul în 
profunzime sunt aceeaşi realitate. Omul este un copac (ADN), copacul este un om în devenire 
(ARN viral). Omul este, de asemenea, animalul (băştinașul Terrei), deoarece el este repetiţia întregii 
Creaţii, a tuturor energiilor pe care trebuie să redevină într-o expiratie. În inspiraţie, el este chemat 
să urce toate aceste niveluri de energie şi să redevină lumina primei zile. 

VAV este omul, coloana vertebrală cosmică a universului, el este microtheos, un univers 
MIC, şi macrotheos, care leagă întregul cosmos de Divinitate. El este "RAQYA-SHAMAIM", care 
uneşte lumea MA cu lumea MI, iar atunci când omul este total, el este asemănător lui Hristos. 
Postura omului pe pământ este ceva imens, așa cum spune primul dintre psalmi: "Ferice de omul 
care se află în Sfatul celor drepţi; el este ca un copac sădit la vărsarea apelor". "Spargerea apelor" 
este o referire la a doua zi a Genezei, adică are picioarele în MA şi capul în MI. 


CUVINTE CU SEMNIFICAȚII 
"Bo” 
BO, format din întâlnirea dintre Aleph și Beith prin conjuncția "şi", care înseamnă a deveni, 
dar şi a intra, adică întreaga creaţie este cea care intră în Ţara Făgăduinței (virusul), ultima ţară. 


”"Vav” 

David înseamnă "cel iubit". Scris cu litere ebraice, VAV-ul este prins între două uşi: Iubitul 
este cel care este, în mișcare, care părăseşte o structură pentru a intra în alta, care trece prin uși 
succesive, treptele scării. Acesta este cel care este iubit. 


Cuvântul AOR pe care îl vom studia împreună cu litera Reish este lumină. Având valoarea 
200 este ca un alt Beith. Dacă Beith este casa, Reish este casa la nivel cosmic. La nivel spiritual, 
aceasta este marea aventură a umanităţii cu Dumnezeul său. 

Putem spune că întreaga aventură a poporului evreu va fi o poveste de împotrivire faţă de 
Dumnezeul lor. lov, de exemplu, nu acceptă încercările decât dacă le înţelege, iar în ceea ce-l 
priveşte pe Ioan Botezătorul, este cam aceeași poveste cu cea a lui Hristos. În ciuda rezistenţei sale, 
el va conduce omenirea spre dimensiunea creștină. 


ZAIN: valoarea 7, este o armă, o sabie. Ziua a şaptea este o completare, deoarece Dumnezeu 
şi-a contemplat lucrarea în ziua a şaptea. Dar perfecțiunea înseamnă moarte, pentru că perfecțiunea 
este imobilitate. Trebuie să fie ruptă pentru a trece la un alt plan, la o perfecțiune mai înaltă, ca să 
spunem aşa. Zainul este săgeata care străpunge tunica de piele pentru ca omul să-şi recapete în 
sfârșit natura sa originară. 
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Prima imagine din Zain este cea a unei săgeți (genom străin/ ARN) care străpunge pielea 
unui animal (omul). Foarte repede va deveni stilizată, păstrând doar două planuri orizontale care ne 
vor conduce la Z-ul nostru în direcția opusă celei de la început. 

Zain are forma grafică a unui fulger, adică a unei săbii (ARN viral). Este chiar prima literă 
care ne separă de Yod după ce omul a trăit pe 6. Trecerea de la 6 la 7 este fantastică, pentru că omul 
care rămâne în 6, rămâne în repetiție, în lanţul Samsara. Al şaptelea este ţara nouă, cerurile noi, pe 
care le găsim şi în Apocalipsă. Este foarte important să trecem de acest 6, să trăim Sabatul care este 
Fiica care atinge ultimul pământ şi care, prin urmare, este împlinit. 
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Zain, Heith şi Teith sunt ca nişte matrici ale lui Yod, ultima literă. Ele vor fi scrise în așa fel 
încât Yod-ul va fi în mijlocul lor. Yod nu se poate naște decât atunci când energiile, după ce au jucat 
în Zain şi în Heith, sunt prezente în Teith. 

Zainul este un simbol al plenitudinii dobândite şi de fiecare dată când există o perfecțiune, 
există în mod necesar o ruptură a acestei perfecțiuni pentru a trece la un alt ciclu. Sabatul, legat de 
Zain, ziua a şaptea, este inversarea Divinităţii, care nu este altceva decât o inversare a conștiinței 
pentru a trece la un alt plan de conştiinţă. Dumnezeu va fi perfect evaziv, va lăsa creaţia să se joace 
pentru a se face cunoscută. Şi, de la HEITH, va fi toată această aventură a cuceririi Divinului de 
către Creaţie. 

În ebraică, 7 este Sheva, care înseamnă "sătul" (s-au clonat toate componentele virale). 
Seamănă cu numele zeului hindus Shiva, care distruge pentru a reconstrui cu aceleași materiale, 
care distruge doar cu ochii tot ceea ce nu aparține eternității. 


Povestea din Zohar spune: 

Atunci când Zain a venit şi el la Cel Sfânt, binecuvântat fie El, pentru a prezida Creaţia, i 
se spune: "Adu-ţi aminte de Sabat", şi este alungată. "Nu, nu vei prezida Creaţia, pentru că tu ești 
ca litera Noun, ai forma unei săbii ascuţite, deci prezidezi moartea, distrugerea”. 


În ziua de Sabat, Dumnezeu care se retrage devine un arc, Tatăl dă drumul copilului care 
este săgeata, adică a întregii Creaţii. În timp ce se retrage, Dumnezeu (virusul) este încă acolo, 
discret, lăsând Creaţia (clona genomului străin) să-și joace rolul, să-şi cânte cântecul, să-şi trăiască 
viața. Şi dacă putem compara Creaţia cu o expirație, săgeata va fi întreaga mișcare de inspiraţie, de 
întoarcere la Divinitate, care ne va obliga să trecem prin stările noastre succesive de conştiinţă. 

Litera Zain va lucra pentru a ne forța să murim pe un plan (EUL) pentru a intra în altul 
(SINELE). Este formidabilă pentru că va distruge ceva pentru a ne forța să reconstruim. 


CUVINTE CU SEMNIFICAȚII 
"Zakor” 

Cuvântul ZAKOR, înseamnă atât amintire, cât şi bărbat. Este vorba de a face munca 
masculină de aducere aminte. Când spunem: "Dumnezeu îşi aminteşte de om", Dumnezeu devine 
bărbat şi se coboară în om. Când coborâm în noi înşine pentru a găsi Sinele, care este sămânța 
divină, îl găsim pe Dumnezeu coborând în om pentru a-și "aminti de el". 


"Ezer” 

În cuvântul EZER găsim pe Reish, care valorează 70 și care, prin urmare, este în aceeaşi 
notă cu Zain, care valorează 7. Este un cuvânt pe care îl găsim în momentul creării femeii, a acestui 
pol feminin din bărbat, care este "ajutorul". Dumnezeu spune: "Nu este bine ca omul să fie singur, 
să facem un ajutor ca el". De obicei, traducătorii pun "ca şi" în loc de "ajutor". Acest lucru este 
greşit, este NAGOD, adică faţă în față (catenele ADN stau față în faţă, în timp ce ARN-urile virale 
stau despărțite). Acesta este misterul femininului în raport cu noi toți. 


” ZOV sau ZOBOV” 

Aceste cuvinte se scriu Zain, Beith sau Zain, He şi Beith. Aici, Zain lucrează în Beith, care 
lucrează în Creaţie și care înseamnă "a curge". Este fluxul de energii (componente virale) pe care 
omul le va realiza. Iar atunci când EL este în mijloc și care trece pe lângă respirație, avem cuvântul 
ZAHAV care înseamnă aur. Astfel, fluxul tuturor energiilor noastre dă aur (Copilul de aur/virusul). 
Este, de asemenea, fluxul divin pe care evreii îl numesc "sperma divină" care coboară în Arborele 
Vieţii şi care va fertiliza toate lumile, este țara lui HAVILAH, unde curge aurul. 


”Zera” 
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Zera este format din aceleași litere ca Ezer şi înseamnă a schimba. Zera este semănătorul. 
Găsim ideea de sămânță. Când Dumnezeu spune: "Să facem un ajutor ca el", înseamnă "să mergem 
și Să găsim sămânța lui". Ezer înseamnă, de asemenea, "a ajuta", dar este mai mult decât a ajuta, 
înseamnă a aduce viaţă prin această lucrare. 


HEITH: are valoarea 8 şi înseamnă ”barieră” sau “îngrădire”. Aceasta va fi un "gardian al 
pragului" care îl va obliga să caute în el însuși energiile necesare pentru a trece această barieră. 


Asen Evei illa se ei E ereu [Oe ERE 


Eady Middle Late Name Picture Meaniag Sound Letter Nase 
l- 
mielee ema a a 


Este ca un mic dreptunghi deschis la bază. A nu se confunda cu HE. HEITH, care exprimă o 
idee de barieră, va evolua de-a lungul celor două milenii care au precedat epoca noastră creştină, 
până când va deveni grecescul ETA, care ne va da H-ul nostru, fără a avea un sunet gutural. 

În urma evoluţiei, tocmai am trăit un plan de realitate în care totul a fost trăit în deplinătatea 
sa. ZAIN-ul şi-a făcut treaba de a ne descompune într-un plan mai înalt (componente virale) şi de a 
ne aduce într-un câmp energetic mult mai înalt decât cel pe care l-am experimentat în ultima noastră 
experienţă. În această calitate a vieţii care este acum a noastră, este esenţial să fim testaţi (verificaţi 
dacă avem componente virale). Căci dacă nu am dobândit structurile necesare pentru a intra în ea 
(în clona asamblată), riscăm să fim arşi, anihilaţi. Această barieră este similară tuturor Gardienilor 
Pragului din diferitele mituri. Trebuie să dăm parola, care nu înseamnă doar o recunoaştere între 
fraţi, aşa cum se întâmplă în societățile inițiatice, ci reprezintă vibrația care corespunde unui nou 
câmp energetic şi dacă nu suntem capabili să o pronunțăm, să o trăim, deci să fim, nu putem intra. 
Aceasta nu va fi o pedeapsă, ci o măsură de prudenţă. Bariera este acolo pentru a verifica acest 
lucru. 


ad Ancient Modem 





Litera HEITH este formată din Yod înconjurat de Heith și Tav. Dacă eliminăm Yod-ul, citim 
Hath, adică cuvântul: "teroare", legat de ideea Marii Lucrări Alchimice în care spiritul care depinde 
de un nou câmp de conştiinţă este îngrozit. Cu siguranţă că atunci când intrăm într-o ţară nouă 
(clonă virus) există teamă şi tremur. Ne aflăm în fața necunoscutului şi acest necunoscut este 
înfricoşător. În ebraică, „ dă naştere cuvântului grecesc 
Hieros, care înseamnă sacru. 

Dumnezeu, în a şasea zi, îi cere omului să numească animalele de pe câmp (componentele 
virale), adică să aibă puterea asupra lor care îl face să cucerească primul său domeniu de conştiinţă. 
Apoi Adam este cufundat în somn, TARDEMA (aceeaşi rădăcină cu Thora), care este coborârea în 
adâncuri, adică trebuie să facă tot drumul de la imaginea lui Dumnezeu care suntem, până la 
asemănarea sa perfectă (DEMA) şi devine Yod-He-Vov-He. După ce omul a numit animalele, 
Dumnezeu îi face cunoscut femininul său, adică profunzimea ființei sale, puţul său adânc în care se 
află toate energiile sale. Omul gol din Biblie este omul deplin cunoscător, care cunoaşte calea. 
Noţiunea de rușine este falsă, este vorba de verbul "a zăbovi", el nu zăbovește, ci merge imediat mai 
departe. Ştie ce are de făcut. 

Şarpele (clona genomului străin) care este "cunoaşterea" devine o barieră. El este cel care ne 
va pune la încercare, pentru că noi trebuie să devenim energiile pe care le reprezintă. 

Povestea din Zohar spune: 

Când Heith a venit în fața Sfântului, a fost alungat, pentru că începe cu cuvântul HATA, 
care înseamnă "păcat". 


CUVINTE CU SEMNIFICAȚII 
"Hacheden” 


În cuvântul HACHEDEN, animalele de pe câmp, cele două HE sunt unite. Fiecare dintre ele 
are valoarea 5. Inlocuită de Yod (10) găsim numele divin SHADAI, care este Atotputernicul. 
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Şarpele, instrumentul Divinităţii, are numele ebraic NAHASH, cu Heith în centru, între Nun 
(germenul) şi Shin, care reprezintă explozia tuturor energiilor, explozia nucleară. Iar atunci când ne 
trăim Shin-ul, suntem ființe pe deplin realizate. 

Şarpele ne oferă acest celebru fruct, adică o hrană pe care noi nu suntem încă capabili să o 
integrăm. Neputând trăi legile fără a le încălca, evenimentele se întorc împotriva noastră. Asta este 
ceea ce experimentăm şi astăzi, în loc să fi fost capabili, după Heith, să ajungem la Yod în armonie 
ŞI nu în durere. 


"Hata” 

HATA este cuvântul pe care îl întâlnim pentru prima dată în povestea lui Cain și Abel. Se 
vorbeşte mult despre "păcatul originar", un termen extrem de prost, pentru că ce avem de-a face cu 
cineva care a comis un păcat în negura timpului? Geneza este un prezent şi fiecare dintre noi este 
parte a unei greşeli. Răscumpărarea are mai mult de-a face cu povestea lui Cain și Abel decât cu 
această greşeală ontologică, pentru că există toată drama sângelui care curge acolo şi pe care îl bea 
pământul. Şi vom vedea că Hristos şi-a dat sângele pentru a purifica acest pământ de sângele lui 
Abel. Cuvântul "păcat" apare doar odată cu mitul lui Cain și Abel. Înseamnă "a tinti prost" mai 
degrabă decât a păcătui. 

Când Cain este gelos pe fratele său pentru că ofranda sa nu a fost primită, Dumnezeu îi 
spune: "Dacă îţi ridici faţa (simbolic), dacă trăieşti acest eveniment la cel mai înalt nivel al fiinţei 
tale şi apoi te uiţi în jos, păcatul, HATA, stă la uşa ta şi îşi aduce dorinţele asupra ta. Domină-l”. 

Vedem că atunci când omul este prins în evenimente pasionale, nu el doreşte să facă rău, ci 
răul este cel care îl doreşte pe om. Cel care doreşte se află întotdeauna într-o stare de inferioritate în 
raport cu cel dorit, este sclavul obiectului dorit, iar acesta din urmă are putere asupra lui. Deci, dacă 
Cain intră în înţelegerea divină a evenimentelor, nu va ceda dorințelor sale. Dar, "țintind prost", a 
dat evenimentului o putere asupra lui, o putere pe care numai Dumnezeu trebuie să o aibă. Are loc 
un transfer de putere şi apoi energiile se întorc. Omul a intervenit şi a depăşit toate barierele. Din 
punct de vedere ontologic, HATA este o garanție. 


»Ap 

AR, Aleph şi Heith, înseamnă "frate" şi este prin el că Aleph, Divinul, devine o barieră. Ce 
bine este ca fraţii să trăiască împreună, cu condiţia ca această fraternitate să fie trăită cu adevărat 
prin depășirea acestei bariere care ni se prezintă pentru a găsi Divinul prin toate ecranele psihice. Și 
dacă găsim Divinul în celălalt, îl găsim şi în noi înşine, pentru că există o rezonanţă. Acesta este 
motivul pentru care comunitățile reprezintă cel mai dificil test. Nu putem trăi prin barierele 
succesive care sunt toţi ceilalți într-o comunitate decât dacă suntem conștienți de Divinitate. 


"Ehad” 

In EHAD există noţiunea de frate, ca în Tetragrammaton unde fratele este fiecare HE care îl 
are ca frate pe celălalt HE, și fiecare HE trebuie să se căsătorească cu celălalt, trebuie să treacă 
bariera şi să structureze toată această coloană vertebrală, această scară a lui Iacob pe care trebuie să 
o trăim pentru a construi vârful templului nostru. 


TEITH: are valoarea 9 şi înseamnă şarpe”. Aceasta este o nouă finalizare, cea a Zainului 
fiind temporară. Teith-ul indică faptul că toate treptele scării lui Iacov au fost urcate. Mireasa şi-a 
îmbrăcat rochia și este pregătită să-l primească pe mire. Teith este scutul/apărătoarea care 
prelungește sabia, sabia care este Yod, heruvimii care păzesc intrarea în Grădina Edenului cu sabia 
lor de foc. Omul trebuie să intre în acest Eden, trebuie să se măsoare cu această sabie și să devină 
Yod-He-Vov-He pe care îl trăim cu cifra 10, adică cu întoarcerea la unitatea care este YOD, 
valoarea 10. 

Designul său grafic este interesant, îl vom vedea adesea sub forma şarpelui care îşi muşcă 
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coada. Este omul care dă naştere Divinului, este, de asemenea, naşterea Copilului Divin. 


Ancient Demitic/Hebrew Modem Hebrew Greek Latin 








Povestea din Zohar spune: 

Teith s-a prezentat în faţa Sfântului pretinzând că este inițiala cuvântului TOV. Sfântul 
trimite litera înapoi spunând: "Tu ești Tov, dar eşti doar sămânța adevăratului Tov. Voi nu veţi 
saluta crearea lumii, căci sunteţi rezervaţi pentru lumea viitoare. 

. Binele pe care îl reprezinţi este închis şi ascuns în tine, aşa cum este 
scris: "Mare este belșugul bunătăţii tale, pe care ai ascuns-o pentru cei ce se tem de tine. Tocmai 
din cauza binelui pe care îl ascundeţi în voi, ușile Templului vor fi aruncate în pământ, așa cum 
scrie în Plângerile lui Ieremia". 


Litera TEITH nu corespunde unui cuvânt. Hieroglifa primitivă este scutul, scutul și, prin 
urmare, o barieră. De-a lungul întregii Biblii găsim această noțiune. Așa că Dumnezeu, înainte ca 
Moise să se întoarcă în Egipt pentru a-i elibera pe evrei, îi stă în cale pentru a-l face să moară. 
Dumnezeu se face barieră, pentru ca Moise să se poată măsura cu Faraon şi să permită evreilor să 
iasă din Egipt, din pântece, să-şi asume naşterea atunci când trec prin Paştile, prin Marea Roșie etc. 
Dumnezeu îl va testa. Este o moarte inițiatică. Când barierele sunt depăşite, există eliberare. 

Dacă al şaptelea, Zain, este o moarte, al optulea, Heith, este o barieră și învierea dincolo de 
barieră. Baptisteriile primitive erau octogonale. Numărul 8 este într-adevăr simbolul învierii. 

Este corect că înainte de a întâlni Yod-ul a trebuit să întâlnim Teith-ul, scutul, Yod-He-Vov- 
He fiind profilul sabiei. Întâlnirea dintre sabie şi scut se regăsește în toate războaiele sfinte, războiul 
sfânt pe care ar trebui să îl ducem în interiorul nostru şi nu în exterior. Aici se întâlnesc sabia şi 
scutul. 

Omul, cu numărul 9, va simboliza ultima perfecţiune. 7, perfecțiunea dobândită, presupunea 
o pauză din această plinătate pentru a trece într-un alt plan. La 9 ani, omul și întreaga creaţie sunt 
îmbrăcaţi în perfecțiune totală. Iar când scutul a reușit să verifice posibilitatea ca persoana care a dat 
naştere lui Yod, şi astfel să întâlnească sabia, se întoarce şi devine o cupă. El primeşte apoi sabia. 
Acest 9, simbol al perfecțiunii, se regăseşte la Pitagora, la Platon, la cele nouă muze, la cele nouă 
profetese de pe Insula Sein la druizi, la cele nouă Fericiri care conţin întreaga dimensiune a 
evoluţiei omului în perspectiva creştină. Este întreaga Mare Operă Alchimică care este realizată. 


CUVINTE CU SEMNIFICAȚII 
“Tov” 

Tov înseamnă ”binele” din pomul cunoaşterii binelui şi răului pe care şarpele îl va propune 
lui Adam şi femeii. Este, de asemenea, cuvântul care va puncta fiecare zi a Creaţiei. Se va repeta de 
şapte ori şi în ultima zi de către Tov Meod, întregul. 

Tov nu va fi cu adevărat Tov decât atunci când va fi integrat tot ceea ce este încă în 
întuneric. Dacă în Biblie RA, care este apropiat de noţiunea de întuneric, este considerat în unele 
cazuri ca fiind spiritul lui Elohim, se poate deduce că Dumnezeu este spiritul răului. Dar nu este 
Dumnezeu aşa cum se face El însuşi rău, ci aşa cum se face El însuşi o barieră. Când toate aceste 
AR (rele) vor fi integrate în Tov, Tov va fi cu adevărat Tov. Doar atunci când vom deveni în 
întregime lumină (genom viral străin), după ce vom fi pătruns în adâncurile noastre pentru a căuta 
întreaga sumă a energiilor care ne constituie, vom fi Tov. Acest lucru nu are nimic de-a face cu 
micul Tov al începutului, adică cu lumina elementară a începutului. Porţile Templului scufundate în 
pământ sunt tot simbolismul bobului de grâu, al Tov al începutului care va deveni toată lumina. 

Când toate aceste întunericuri sunt integrate, se naște Yod, a zecea literă care reprezintă 
întoarcerea la Unitate. 
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YOD: are valoarea 10 şi înseamnă "mână”. Hieroglifa primitivă a lui Yod reprezintă o mână 
la capătul unui braţ. Foarte repede braţul va dispărea şi ne vom afla în faţa lui Y. 


Ancient Demitic/Hebrew Modem Hebrew (Greek Latin 
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Povestea din Zohar spune: 
Când Yod a venit să se prezinte în faţa Celui Sfânt, Dumnezeu l-a trimis înapoi la locul său, 
spunându-i că trebuie doar să constituie numele divin, Tetragrammaton Yod-He-Vov-He. 


De fiecare dată când ne întâlnim cu unitatea, fie prin Aleph (1), fie prin Yod (10) până la 
Aleph-ul final care valorează 1.000, vom avea acces la diferite planuri de experienţă, revenind în 
acelaşi timp la unitate, simbol al Divinităţii. 

Yod este compus din două litere, Yod și Daleth. Pronunţat Yad, înseamnă mâna. Vom vedea 
că multe litere care semnifică zeci, exprimă o parte a corpului şi ne vor scoate din lumea Principiilor 
şi ne vor duce în cea a experienţei trăite. 

Yad este însăşi structura cuvântului Yado, care înseamnă: "ştiu", nu dintr-o cunoaștere 
intelectuală, ci este vorba de toate simţurile noastre care sunt cuprinse în vârful degetelor noastre. 
Mâinile şi ochii sunt strâns legate între ele, ca şi cum am avea celule vizuale în vârful degetelor. 
Parapsihologia descoperă acest lucru. Fiecare dintre simțurile noastre le conține pe toate, 
privilegiind în acelaşi timp un aspect sau altul. 

Este interesant de observat că în prima Geneză, Elohim era cel care lucra şi că abia în a doua 
Geneză îl vedem pe Yod-He-Vov-He apărând alături de Elohim. Acest fapt dezvăluie un cu totul alt 
aspect al Genezei, şi anume că Adam nu este făcut de Cuvânt, ci de mână. Căci Dumnezeu va lua 
pământul Adamah şi va frământa din el pe Adam. Iar după ce olarul divin îl va modela pe om, îi va 
sufla în nări suflare de viață. 

Yod, această mică virgulă, este mâna, întâlnirea dintre cele două mâini care nu au 
întâmplător cinci degete. Ele sunt prelungirea respirației, iar atunci când cele două mâini se unesc, 
ele sunt, de asemenea, cunoaştere. Întreaga mână este un simbol al cunoașterii, al experienţei. 
Ultima experienţă este cea care a integrat dualitatea (reprezentată de ADN) şi care trăieşte realizarea 
Divinităţii totale (clonarea genomului străin). De aceea, Isaia, vorbind despre sosirea omenirii la 
realizarea unităţii sale, spune: "Nu va mai fi nici soare, nici lună, căci Yod-He-Vov-He va fi lumina 
voastră pentru totdeauna. Soarele şi Luna, simboluri ale ținuturilor spaţiului-timp în care trăim până 
când vom intra în Divinitate, care este ultimul nostru spațiu-timp, eternitatea însăşi. 


CUVINTE CU SEMNIFICAȚII 
"Dabar” 

Cuvântul Dabar înseamnă Cuvântul, dar în ebraica modernă înseamnă și: lucrul, același 
lucru sau altceva. Cuvânt sau lucru sună ca o cădere, dar nu este aşa dacă ne dăm seama că fiecare 
lucru, fiecare element al Creaţiei este legat de cuvântul care l-a creat. Iar atunci când ne despărțim 
de cuvânt, de arhetip, lucrurile îşi pierd sensul şi sunt despărțite de tot ceea ce le informează. Este 
ceea ce se întâmplă în lumea în care trăim astăzi. 

Vedem în Biblie o a treia traducere a cuvântului Dabar, Dever, ciuma. Este acelaşi cuvânt 
pronunţat diferit, deci aceleași energii. Acest lucru înseamnă că, cu aceleași energii cu care vom 
aduce viața, vom aduce toate lanţurile la arhetip, adică la moarte, ceea ce este redat prin cuvântul 





” Yod-He-Vov-He” 
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Yod-He-Vov-He este germenul divin care lucrează în inima Creaţiei, este însăși amprenta 
Divinităţii. Chiar şi după cădere, chiar și după ce s-a despărțit de divinitate, omul rămâne legat de 
acest Tetragrammaton. Și de aceea Eva spune la nașterea lui Cain, primul om născut după cădere: 
"Am dobândit un Ish, am dobândit un om şi Yod-He-Vov-He". Traducerea lui "şi" folosită în general 
de "cu ajutorul”, nu înseamnă nimic. Vorbim aici de omul "alfa şi omega", adică de origine divină şi 
care trebuie să ajungă la divin. Suntem în potenţial Yod-He-Vov-He, un nume pe care evreii îl 
silabisesc doar, pe care îl înlocuiesc în rugăciunile lor cu Adonai. Este un nume de o asemenea forță 
încât era pronunţat o dată pe an în Sfânta Sfintelor de către Marele Preot şi după o vibraţie pe care 
am pierdut-o şi care era atât de puternică încât oamenii mureau când nu erau capabili să o susțină. 

Astfel, Yod-He-Vov-He ajunge la Elohim în al doilea capitol din Geneza, pentru că 
Dumnezeu, după ce şi-a aşezat Creaţia, o animă, suflă asupra ei şi îi dă fiecăruia numele său. lar 
acest nume care este dat este întreaga vibrație inițială a subgermenului din care începe să vibreze 
fiecare element al Creaţiei. Lucrarea însăşi este jucată, iar Divinul este cel care este jucat în 
Lucrare. Noi nu avem doi Dumnezei, Yod-He-Vov-He şi Elohim, ci avem un Dumnezeu care se 
dăruiește prin Creația Sa, astfel încât aceasta să devină El. Prin urmare, totul începe să se miște și 
Yod-He-Vov-He este cel care, prin coloana vertebrală a Creaţiei, se va exprima în doi Arbori: 
Arborele Vieţii (genomul străin) şi Arborele Cunoașterii Dualităţii (genomul ADN), căci numai prin 
contradicţie vom putea să ne asumăm învieri succesive. 


De la Yesod, chakra fundamentală de la baza coloanei vertebrale, începe să se miște Yod. În 
visul cu scara, lacob se află la baza coloanei vertebrale cosmice. El denumeşte locul numit Lud, 
care înseamnă "lumină"; "migdală", pentru că începe să vibreze acel germen de lumină care în 
adâncuri este Yod-He-Vov-He. Yesod este fundamentul Creaţiei. 

Energiile divine se vor exprima prin mai multe nume divine, dar lucrarea care se face în om 
se face în conformitate cu arhetipul Yod-He-Vov-He. 

A realiza Divinul este ceea ce evreii numesc "Marele Nume Divin”, care este necunoscut şi 
la care participăm cu toţii cu energiile noastre, cu numele care este unic pentru fiecare dintre noi şi 
care face misterul fiecărei persoane. Când ne vom fi realizat pe deplin numele (am adus genomul 
străin la conducerea trupului), când îl vom cunoaşte, vom cunoaşte acest "Mare Nume Divin", 
deoarece vom fi devenit acest nume. 


KAPH: are valoarea 20 şi semnifică "palma mâinii”. Litera Kaph este ca o chakră, este un 
container de energie care se va deschide treptat. Este exprimat cu un Phe final. Este o literă pătrată. 
Eliminând partea care merge spre stânga şi prelungind partea verticală, obţinem Phe final. Kaph nu 
trebuie confundat cu Qof, care are o valoare de 100. 

În linii mari, este un mic recipient pe care îl vom găsi în diferite părţi ale corpului, de 
exemplu în şoldul rănit al lui Iacov, care nu este altul decât cupa femurului, Kaph Yorek. Aici se află 
un centru de energie foarte important care, dacă nu este folosit pentru a construi omul, este folosit 
pentru a-l distruge şi aceasta este cauza rupturii la acest nivel al gâtului femural la mulţi bătrâni. 
Kaph este, de asemenea, talpa piciorului. 

Litera a fost cândva o mână stilizată. Întorcând-o, obținem litera K. 
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Povestea din Zohar spune: 

Când litera a ajuns în fața Sfântului, a susținut că începe cuvântul Kabod, adică "slavă". 
Fiind inițială al Gloriei lui Dumnezeu, s-a crezut desemnată să înceapă crearea lumii. Pentru că 
această onoare i s-a acordat lui Beith, cererea i-a fost refuzată. 

Aşadar, când Kaph s-a dus să se prezinte în fața Celui Sfânt, el părăseşte Tronul (Kisse 
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Hakabod, tronul Gloriei Divine), și se spune în Zohar: "două sute de mii de lumi, precum şi Tronul 
însuși, au fost zguduite, cutremurul a fost atât de violent încât a amenințat toate lumile cu 
prăbuşirea”. Sfântul a spus: "Kaph, Kaph, de ce te încăpățânezi să rămâi aici, întoarce-te la locul 
tău, nu te voi folosi pentru a începe Creaţia, căci tu ești inițiala cuvântului care exprimă 
exterminarea". 


În spatele discursului Divinităţii se află noţiunea acestui Kaph care va prezida o totalitate, o 
completare. Prima literă care a înaintat (ele înaintează în ordine inversă) a fost Mem, care a primit şi 
ea ordinul de a se întoarce la locul ei, pentru că formează cuvântul Melech, Regele. Mem, Lamed, 
Kaph final, sunt cele trei litere care nu trebuie să-şi părăsească niciodată locul, pentru că ele 
formează tocmai cuvântul Rege, această regalitate pe care trebuie să o devenim. Melech este, de 
asemenea, rădăcina lui Malchut, în ultima dintre Sephiroth, care înseamnă Regatul. 

Kaph este un rezervor de energie, iar Beith este casa. Ele sunt chemate să se deschidă una 
după alta, la timpul potrivit, pentru a realiza Divinul care suntem. 


CUVINTE CU SEMNIFICAȚII 
"Kabod” 
Kabod este un cuvânt de o frumusețe imensă, însemnând: glorie divină, bogăţie, densitate. 
Când slava divină coboară în Cortul Întâlnirii, în Cort, în Tabernacol, există o asemenea densitate 
încât nimeni nu poate intra. Literele K, B, D adunate (20 + 2 + 4) fac 26, numărul sacru al 
Tetragrammatonului. Kabod este Yod-He-Vov-He în potențial, care este apoi pe deplin realizat în 
om. 


"Kaved” 

Kaved înseamnă ficat. Ficatul nostru este un receptacul de bogăţie fizică, psihică şi 
spirituală. De aceea este important să eliberăm ficatul de hrana fizică şi psihică, dacă vrem să 
aducem hrană spirituală. Dar această eliberare trebuie făcută doar în scopul purificării spirituale şi 
nu în scopul dobândirii de puteri. Pentru că atunci intră forțele negative, care provoacă boli şi 
tragedii. 


"Kalah” 

Probabil că de la cuvântul Kalah provine cuvântul calamitate. Atunci când litera Kaph şi 
litera Lamed sunt împreună, ele formează un cuvânt care înseamnă totalitate, deci o completare. Şi 
ca în cazul oricărei perfecțiuni dobândite, trebuie să aibă loc o ruptură pentru a ajunge la una mai 
mult decât perfectă. Deci, vor fi distrugeri, exterminări, morți necesare pentru a trece în alt plan. 


"Coha” 

Cuvântul Coha înseamnă putere. Doar atunci când avem cele două mâini împreună avem 
putere, atât la nivel vulgar, cât şi prin intermediul lui He din Yod-He-Vov-He, care, atunci când sunt 
total unite, formează Yod-ul de deasupra şi, în cele din urmă, acest Yod este puterea. 

Koav sau Kaov, mai exact Kaph-Aleph-Beith, înseamnă a ruina. Atunci când vrem să 
reducem misterul la un concept propriu, omorâm conceptul. Experienţa mistică nu poate fi 
exprimată, ea rămâne pe tărâmul tăcerii. 


LAMED.: are valoarea 30 şi semnifică ”ghioaga”, dar şi ”otig de plug”. Este instrumentul cu 
care ciobanul divin va conduce animalul cu coarne care suntem, animalul atâta timp cât are antenele 
ridicate spre Cer, de unde primeşte informaţii. Nu informaţii din exterior, ci informaţii din interior. 
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Lamed va reflecta aceeași realitate ca şi Guimel. Dacă Kaph înseamnă palma mâinii, putem 
spune că Lamed este ceea ce omul va ține în mână, un simbol al puterii. Omul are în mâna sa 
instrumentul pentru a exterioriza această energie și a trăi puterea care este. 

Lamed este, de asemenea, ghioaga folosită pentru "atingerea boilor" atunci când îi conduce 
la câmp sau când îi pune să tragă plugul. Forma literei ne aminteşte acest lucru. Inițial, era un țap 
care, în primul mileniu, era întors mai întâi într-o direcție și apoi în întregime în cealaltă. L-ul 
nostru s-a născut din această literă. 


Povestea din Zohar spune: 

Lui Lamed i s-a poruncit de către Cel Sfânt să stea nemișcat şi să nu apară în fața lui, 
deoarece, ca şi Kaph şi Mem, el reprezintă una dintre cele trei litere care formează numele Melech, 
adică Regele. Acum, Kaph care încălcase această poruncă a fost trimis departe, formând împreună 
cu Lameth și cu He, cuvântul Kalah ce semnifică distrugere. 

KAL, format din Lamed şi Kaph, înseamnă întregul. Este cert că atunci când totul este 
finalizat, când totalitatea este reunită, va exista distrugere pentru a trece la un alt nivel. În acest 
sens, Kaloh, același verb, înseamnă a completa, a termina. 

Lamed, ca şi Aleph, înseamnă de asemenea a învăța, a instrui, şi este aceeaşi rădăcină care 
dă seama de cel care învaţă. Aleph înseamnă, de asemenea, fiara cu coarne. Acelaşi simbol îl 
regăsim şi în imaginea "boierului" care, cu ajutorul ghiocelului, îndreaptă animalul într-o direcție 
sau alta. Şi astfel, omul, condus de imboldul divin din interiorul său, în adâncul fiinţei sale, va fi 
condus să-şi împlinească destinul simbolic ca o fiară cu coarne care primește informaţii prin 
coarnele sale, conducându-l spre aureola finală, unde cornul devine coroană. 

Această călătorie a omului, ajutat de ghiocel, prin încercările vieții sale, de la începutul 
gestației sale până la ultima, cea a naşterii Copilului Divin pe care el însuşi îl este, este semnificată 
de Lamed, care conţine în el şi noţiunea de naștere. Luat în acest sens, pintenul este imaginea 
toiagului, toiagul celui care are autoritate, care ştie, care conduce. Este sceptrul împăratului, crosa 
episcopului, bastonul mareșalului, etc. 

Acestea sunt aspectele exterioare ale pintenilor, dar le purtăm şi în interior. Şi aici intervine 
noţiunea de ghid interior, cel pe care îl vedem uneori apărând în vise, pe care îl simțim intuitiv, care 
ne oferă certitudini profunde pe care trebuie să le ascultăm. 


CUVINTE CU SEMNIFICAȚII 

Când Lamed întâlneşte Aleph, formează cuvântul EL. Acesta este cel mai comun şi mai 
important dintre numele divine, cel care începe cu Elohim, pe care îl găsim ca sufix în numele: 
Gabriel, forţa divină, Rafael, doctorul divin, Daniel, dreptatea divină etc., în toate numele de 
oameni care dau seama de energia divină. În sens contrar, aceste două litere formează cuvântul LO, 
care este negaţie, nu. Adică nu ne putem apropia de Divinitate decât pe calea negației, Divinul "nu 
este", pentru că este mult mai mult, dincolo de orice afirmaţie şi de orice negaţie, dincolo de Fiinţă 
şi Nefiinţă, dincolo de toate calificările opuse, dincolo şi de singular şi de plural, întrucât Elohim 
este pluralul lui EI. 

Există încă o negaţie atunci când Beith-ul întâlneşte Lamed-ul. Ele formează cuvântul LEB, 
inima, nu în sensul său fizic, ci ca mediu esențial al fiinţei care se uneşte cu Divinul şi care va 
evolua în aceeași dialectică. Nu ne putem apropia de Om decât prin contradicție. 


"Yalod” 

La întâlnirea lui Lamed cu Daleth, se obţine cuvântul Yalod care înseamnă a naște. Singura 
naştere care îi interesează pe evrei este cea a lui Yod (virusul). Naşterea copilului este cu siguranță o 
binecuvântare, pentru că prelungeşte omul în timp până când va fi capabil să dea naştere lui Yod. Și 
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iată de ce, trăind la un nivel foarte concret, femeile evreice trebuie să se căsătorească, altfel, ca şi în 
cazul femeilor sterile, ele sunt respinse de Israel. In speranţa venirii lui Mesia, o femeie este 
întotdeauna așteptată să dea naștere copilului divin. 


"Lamed” 

Cuvântul Lamed, înfepătura, este format din rădăcina LED, în interiorul căreia se află Mem 
cu valoarea 40, matricea, care are drept corespondent pe 4, Daleth, acel loc închis și ales. 

În acest context găsim şi rădăcina DAL, unul dintre cuvintele care înseamnă sărăcie. De 
fapt, pentru a trece prin ușă, omul este obligat să devină din ce în ce mai umil, redus la esență. Toate 
uşile prin care va trebui să treacă vor fi purificări nu în ordinea morală, ci în ordinea ontologică, iar 
ultima etapă care trebuie parcursă este simbolizată de cămila care trece prin urechea acului. 

În cuvântul Daleth, Lamed-ul din mijloc, care asigură trecerea vieţii prin mişcare, avea 
valoarea 30, că era înconjurat de doi de 4 reprezentând structurile, ramele ușilor, și că atunci când 
Daleth şi Tav se apropiau prea mult, Lamed-ul era strivit şi viaţa nu mai putea trece. Omul nu mai 
este capabil să scoată la iveală esențialul din el însuși, este strivit, sufocat. Şi aceasta este cauza 
tuturor bolilor, atât fizice, cât şi psihice. Toate constrângerile parentale, profesionale și de altă 
natură sunt cele care îl ucid pe om în interior. 


"Luz” 

LUZ (Lamed-Vav-Zain) înseamnă migdală, migdal, este un simbol al luminii, al luminii ca 
simbol al eternității, al fiinţei veşnice, aşa cum o numeşte tradiția iudeo-creștină, şi nu al nemuririi. 
A fi fără început sau sfârșit. Avem un început istoric în momentul naşterii noastre, dar venim de 
departe şi mergem departe. Trecerea noastră în această experienţă, între naștere şi moarte, este 
foarte scurtă. 

A. de Souzennelle ne aminteşte importanţa lui Luz în povestea lui Iacob, precum şi diferitele 
simboluri ale migdalei, mandorla care înconjoară corpurile glorioase ale marilor sfinți şi migdala 
simbolică a ascensiunii de-a lungul coloanei vertebrale unde, la nivelul gâtului, se află amigdalele, 
o altă migdală. Luz corespunde, de asemenea, unui os mic pe care tradiția îl plasează la baza 
coloanei vertebrale şi care este indestructibil. 


"Ochel” 

Verbul OCHEL înseamnă "a mânca". Este un cuvânt de o mare frumuseţe și profunzime. 
Este porunca pe care omul o primeşte imediat după ce Creaţia a fost pusă în loc: "Să mănânci 
plantele cu sămânță şi pomii cu rod". Aceasta reprezintă integrarea tuturor energiilor divine care s- 
au manifestat în timpul celor șapte zile de creaţie. Zoharul vorbeşte despre Îngerii care prezidează 
toate aceste energii, fie că este vorba de iarbă, fructe, cereale, etc... 

Şi, în cazul creştinilor, la sfârşit, aceasta va da, împreună cu energiile divine, tainele 
transformării pâinii care va fi însuşi trupul lui Hristos. În absorbţia Euharistiei, creștinul se regăsește 
în Eden, în condiţiile de dinaintea căderii, pentru că în Eden omul era hrănit de divinitate. Ochel 
este cu adevărat Divinitatea, înseamnă să hrănești, să iei într-un recipient Divinul. 


"Gol” 

Când Guimel se întâlneşte cu Lamed, formează cuvântul GOL, care exprimă eliberarea, iar 
dacă adăugăm Aleph, va fi GAOL, eliberatorul. Gal, de două ori repetat, este o roată, GALGAL. Iar 
GALGALIN este marea roată a heruvimilor din Cartea lui Ezechiel. Golgota înseamnă muntele 
craniului, este marea roată a vieţii şi a învierii, Hristos va muri pentru a învia. 


Vi; lKa 
Lul 

Cuvântul LUL reprezintă scara în spirală, iar LULYANI este spirala în sine. Spirala este 
însăşi mişcarea vieții. Se găseşte atât în stele, cât şi în cochilii, în celulă, în ritualurile de inițiere şi 
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în orice. 

Pe de altă parte, LEILAH, care a devenit un nume feminin, reprezintă lupta. Şi asta ne face 
să ne gândim la spirala care ne duce în adâncuri, în noaptea noastră interioară, în Noaptea 
Întunecată a Sfântului loan al Crucii. Iar această Noapte Întunecată, atât de dureroasă, este 
coborârea în spirală în Yod-He-Vov-He care suntem în profunzime. 


MEM: are valoarea 40 şi semnifică ”apa”. Este în acelaşi timp o oprire, o ușă, matricea 
apelor (Maim). Acestea sunt apele din care omul trebuie să iasă pentru a renaşte ca Noe, pentru a 
intra în noi matrici succesive. 
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Hieroglifa primitivă reprezenta valurile mării, care mai târziu vor căpăta unghiuri ceva mai 
ascuțite, ceea ce va fi la originea literei greceşti Mu, litera M. Şi, după ce a trecut prin diferite 
forme, cu aproximativ două secole înainte de Hristos, va deveni în cele din urmă pătrată. 


Povestea din Zohar spune: 

Când litera MEM a venit să se prezinte în fața Sfântului, El a trimis-o înapoi pentru că ea 
prezidează cuvântul Melek, Regele, și nu trebuie să părăsească locul său, pentru că şi-a asumat 
una dintre cele mai înalte funcții. 


În Geneza se spune că, înainte de prima zi, Dumnezeu plutea deasupra apelor, Hovering. 
Este o traducere greşită care nu face decât să reducă la o imagine un cuvânt care are o profunzime 
inimaginabilă. De fapt, există o activitate de mamă şi de tată în acest cuvânt. Este un pic ca o găină 
care îşi cloceşte ouăle, acoperind o lume întreagă, un haos primordial care este oul de la început şi 
care, odată clocit, va forma cu adevărat puiul (clon[ virus). Acest haos primordial (celula) este, într- 
adevăr, mare şi greu cu întreaga Creaţie, iar Spiritul lui Dumnezeu este acolo pentru a-l încălzi, 
pentru a-l aduce la viaţă. În acelaşi timp, în acest cuvânt există un sens clar al pătrunderii (intrare în 
celulă), care constituie, de asemenea, lucrarea paternă, lucrarea masculină. De aceea, Spiritul nu 
poate fi redus la un rol feminin sau masculin, ci este dincolo de acestea. 

Aceste ape (celula) sunt în esență o matrice. Atunci când o mamă poartă un copil în pântece, 
ea îşi reconstituie apele primordiale, deoarece lichidul amniotic în care se scaldă copilul are același 
conținut ca şi apa de mare (ca şi citoplasma). lar cel care trebuie să fie stăpânul acestor ape 
matriciale este Yod, apele sunt grase de Yod. 

În cea de-a doua zi (ziua simbolică) a Creaţiei, Dumnezeu separă apele de deasupra, numite 
MI, lumea arhetipală, principială, necreată (elementele virusului), de apele de dedesubt, numite 
MA, lumea creată, lumea manifestării, lumea din care facem parte (lumea celulei, a ADN-ului). Şi 
de îndată ce Dumnezeu a separat aceste ape, El le leagă (pentru a efectua clonarea), după cum 
mărturiseşte cuvântul "SHAMAIN", întinderea, adică sunt separate şi nu sunt separate, ceea ce 
reprezintă o altă contradicție fundamentală. 


CUVINTE CU SEMNIFICAȚII 
"Shamaim” 

Cuvântul Shamain este alcătuit din acelaşi Maim cu litera suplimentară SHIN care conţine, 
care simbolizează, rezerva energetică care se află în adâncurile Creaţiei şi în adâncurile fiecăruia 
dintre noi, reunind în noi lumea arhetipurilor şi lumea manifestării. Litera SHIN este balama dintre 
lumea de sus şi cea de jos. 

Așadar, avem în noi atât MI, cât şi MA, întregul Maim. Noi suntem alcătuiți dintr-un germen 
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al lumii divine (genomul străin) şi din această realitate manifestată (celula), una fiind grasă cu 
cealaltă. 


"Elohim” 

Cuvântul Elohim conţine Mi şi cuvântul Adam conține Ma. Acum, IM este MI răsturnat, este 
Elohim, Omul de sus, iar MA răsturnat este AM, ceea ce evreii numesc Omul de jos, Adam. Este 
acest Adam care este în noi toți, este întreaga umanitate, acest Adam gras cu Divinul, Yod, pe care 
trebuie să-l aducă în lume. 

Dispunerea lui Yin și Yang din Tao este o ilustrare perfectă a acestui lucru. Și în acest sens, 
fiecare dintre elementele manifestării nu are ființă, culoare, sens, formă, energie, decât dacă este 
legat prin acest cordon ombilical pe care îl poartă în el, din germenul care este, de arhetipul său, 
care îi va permite să se unească cu el. Întregul sens al istoriei noastre, de la nașterea şi până la 
moartea noastră, este reîntoarcerea MA-ului care suntem, la MI care suntem şi noi în adâncul ființei 
noastre. 

Pentru a realiza acest lucru, va trebui să trecem prin uși succesive, prin Daleth, care este în 
același timp ușa şi litera corespunzătoare numărului 4, în armonie cu 40. Nu există uşă dacă nu 
există o matrice, nu vom putea trece printr-o uşă decât dacă am dobândit energiile necesare pentru a 
o traversa, altfel curentul energetic pe care îl vom întâlni de cealaltă parte a uşii, dacă nu am 
devenit, dacă nu avem structurile necesare pentru a-l înțelege, ne va ucide. Acesta este rolul tuturor 
acestor Gardieni ai Pragului. 


Adam” 

În cuvântul Adam, Daleth se află la mijloc între Aleph şi Mem final. Aleph dă energie 
matricei pentru ca omul să poată trece prin uşă, iar dacă eliminăm Daleth din Adam, ne rămâne 
cuvântul EM, care înseamnă "mamă". Nu că Adamul, care suntem noi, este în esență feminin, 
suntem cu toții masculini și feminini, dar funcția sa principală, cea care este înscrisă în fiinţa sa și 
care constituie atât ființa, cât şi devenirea sa, este funcția de a se naște pe sine în sine, de a trece prin 
uşile succesive şi de a ajunge la acea creştere la care este chemat la început, când Dumnezeu îi 
spune: "Creşteţi şi vă înmulţiţi”. Acestea sunt uşile prin care trebuie să treacă. 

Întreaga noastră viaţă va consta în intrarea în matrici, începând cu prima uşă pe care copilul 
o va trece în pântecele mamei. Apoi va fi cea a casei părinților săi din care copilul va ieși pentru a-și 
constitui propria matrice familiară (clonă virus), în cadrul căreia va trebui să îşi facă toată naşterea 
interioară. Omul trebuie să devină conştient de necesitatea acestor gravuri interioare şi numai atunci 
când acceptă etapele succesive prin care trebuie să treacă va deveni cu adevărat Om. 

A intra în aceste matrici succesive înseamnă a intra în matrici de încercări, dureroase sau nu, 
în funcție de faptul că am pătruns sau nu în planurile de conștiință care ne vor face să înțelegem ce 
se întâmplă (că trebuie să clonăm genomul străin din noi). Şi chiar dacă experienţa va fi dificilă şi 
dureroasă, încetul cu încetul vom accesa noi tărâmuri simbolic, vom intra într-o înţelegere mai 
trăită, mai profundă a evenimentelor. Nu vom mai da aceeaşi greutate încercărilor noastre, pentru că 
undeva, în interiorul nostru, cineva ştie ce se întâmplă. Prin urmare, aceste matrici vor fi legate de 
calitatea spațiului nostru interior de timp. 


Suntem regi (virus) în adâncul fiinţei noastre, singura regalitate corectă fiind cea interioară. 
Acum, cu rare excepţii, i-am doborât pe regii externi, fără a fi fost capabili să căutăm regele interior. 
Nu avem încă structuri exterioare şi nici structuri interioare. A sosit momentul să scoatem la iveală 
acest rege interior pentru a ne atinge regalitatea. Atunci vom atinge adevărata Realitate (Real = 
Rege), o vom experimenta şi o vom trăi în totalitate. În acest moment trăim o realitate mică, care nu 
are nimic de-a face cu cea reală. 


”M iam” 
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Dacă punem litera Reich în interiorul cuvântului Maim, obţinem numele de Myriam, Maria 
pentru noi, un nume de mare frumuseţe pentru că este format din cuvântul Maim. Myriam este cea 
care face în numele ei joncțiunea MI şi căsătoria regelui. În acest sens, Fecioara este în esenţă o 
mamă, ceea ce ne ajută să înțelegem aparenta opoziție dintre virginitate şi maternitate, o noţiune 
care nu are nimic intelectual şi care nu poate fi abordată decât prin intermediul acestei realităţi. Este 
Fecioara lui Israel, cea care îl aşteaptă pe mire, pe Rege, și care va fi capabilă să dea naștere lui Yod 
(clonă Virus). 

Căsătoriile arhetipale sunt căsătoriile dintre tată şi fiică. Să te căsătoreşti cu tatăl înseamnă 
să te căsătoreşti cu sursa. Numai atunci când umanitatea, fiecare dintre noi, bărbat sau femeie, a 
adus la lumină Yod, ne putem căsători cu tatăl. La acest nivel arhetipal, naşterea precede căsătoria. 
Numele Adam conţine o întreagă alchimie, deoarece ED, pe care l-am văzut cu Aleph şi Daleth la 
începutul Genezei, reprezintă aburul, apa. Este energie. lar odată cu cuvântul DEM, avem sângele 
care, prin maternităţi succesive, se transformă în spirit, în purtător de spirit, iar omul trebuie să 
devină acest spirit, acest purtător de lumină. Acesta este A profilat în numele Adam. 


"Damah” 

Cuvântul DAMAH înseamnă asemănare. Omul este creat după chipul şi asemănarea lui 
Dumnezeu. MEM se află în mijlocul acestui cuvânt, este inima lui. Or, prin aceste procreări 
succesive, copilul seamănă la naştere cu tatăl şi cu mama sa prin însăși legea sângelui. Dar ceea ce 
ne interesează nu este această asemănare, ci asemănarea cu tatăl și mama sa arhetipală. Omul creat 
după chipul şi asemănarea sa (a virusului) are toate energiile necesare pentru a realiza acest lucru, 
adică pentru a intra în căsătoria interioară. Și această lege a sângelui este cea care prezidează 
începutul, care este purtătorul spiritului. Acest sânge îi va permite omului să treacă de la o familie la 
alta a spiritului, fiecare dintre aceste familii având un timp diferit. lar atunci când familia cărnii nu 
mai este foarte sincronă, fiinţa își caută familia spiritului. Şi va trece prin matrici succesive până 
când va ajunge la asemănarea perfectă. 

Atunci când Ilie urcă pe munte - Ilie este unul dintre cei mai aproape de a deveni Yod-He- 
Vov-He - el caută să asculte vocea divină. Acest lucru este foarte important, pentru că cel care aude, 
cel care ascultă, vorbește. Cel care îl ascultă pe Divin devine cuvântul divin, devine Cuvântul 
(genomul străin). Şi când Ilie urcă pe muntele Horeb, mai întâi se produce un cutremur. Vocea lui 
Dumnezeu nu a fost în cutremur. Apoi a fost un vânt puternic. Vocea lui Dumnezeu nu era în vântul 
cel mare. Apoi a fost fulgerul, furtuna. Vocea lui Dumnezeu nu era în furtună. Şi, în cele din urmă, a 
existat o "tăcere grăitoare" şi în această tăcere Ilie a auzit vocea lui Dumnezeu. Și acolo a ajuns la 
asemănare. Această evoluţie imensă a profetului Ilie se regăsește în mod foarte misterios şi în 
persoana Sfântului loan Botezătorul. Hristos spune despre el: "El este acel Ilie care trebuia să vină". 
El este precursorul, ca şi Elihu în cartea lui lov, ca şi în alte pasaje din Biblie care sunt extraordinar 
de frumoase. Şi dacă nu detectaţi acest lucru cu ajutorul literelor și numerelor ebraice, nu-l 
observați. Această "tăcere vorbitoare" este tot contradicție, pentru că aici ne aflăm într-o altă 
dimensiune, cea a depăşirii contradicției. 


"Gimel” 

Gimel se scrie Gimel-Mem-Lamed. Mem este în mijloc. Cămila (Guimel) va trece prin uși 
succesive, ultima dintre ele fiind ochiul acului din Evanghelie, când Hristos spune: "Este mai greu 
pentru un om bogat să intre în împărăția cerurilor decât pentru o cămilă să treacă prin urechea unui 
ac”. Acest "ochi de ac" este litera Tav, ultima ușă înainte de a intra în Împărăţia Cerurilor. 

Cămila, cea care traversează deșertul, ne va duce din matrice în matrice, iar Lamed, care 
înseamnă eliberator, cămila va fi cea care ne va elibera, ducându-ne prin aceste uşi succesive. În 
acelaşi timp, Guimel, cu cele două litere Mem şi Lamed, formează cuvântul MOUL care înseamnă 
circumeizie. Nu există plenitudine fără circumcizie, pentru că a intra în matrice înseamnă a te 
circumeiza pe tine însuți, a-ți accepta limitele. Vedem acest lucru din nou cu numele lui Iosif, Iosef. 
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Verbul Yaphet înseamnă a crește, în timp ce Soph înseamnă a limita. Nu poți creşte decât dacă îţi 
pătrunzi în propriile limite. Divinul devine o limită, intră în închisoarea timpului și a spațiului 
(celula) pentru a ne elibera, iar mai târziu losif din Arimateea va veghea asupra limitelor 
mormântului. 

A nu vrea să te limitezi înseamnă a nu accepta angajamentul care, prin asceza pe care o 
preconizează, produce maturizare, îmbogăţire, hrană. Există naștere. 


Malo” 

Malo, cu Aleph final, înseamnă "a umple". Primele două litere se referă la circumcizie, iar 
ultima, Aleph-ul final, la încoronare, la căsătorie. Dacă vrei să te umpli, trebuie să treci prin 
circumceizie. Acesta este cuvântul care este folosit în Geneza când Dumnezeu îi spune omului nu 
"Creşteți şi vă înmulțiţi”, traducerea este greşită, ci "Creșteți și vă înmulțiți şi umpleți pământul". 

Malo, înseamnă şi a creşte, a ne înmulţi în toate darurile divine din care suntem făcuţi, acea 
crăpare a rodirii roșii din care izvorăşte apa. Este plinătatea cunoașterii. 


"Mabul” 

Cuvântul "Mabul" înseamnă "potop", adică toate acele energii care nu mai sunt în contact cu 
arhetipurile lor şi care nu se supun legilor principiale. Aceasta este legea junglei. În prezent, ne 
aflăm într-un potop. Depinde de noi să alegem dacă vrem să fim înghițiți de ape sau dacă vrem să 
ne construim o arcă. Şi pentru a face acest lucru trebuie să trecem prin tăiere, Mem, Lamed, pentru 
a da rod. Cuvântul BOUL reprezintă tăierea pomului. Dumnezeu spune: " 







Acesta este începutul marii frământări. Traducătorii spun: "Acesta este sfârşitul tuturor făpturilor”, 
când de fapt este "vine împlinirea tuturor făpturilor”. Nu are nimic de-a face cu un sfârşit sau cu 
blesteme. Aşa că alegeţi, aveţi încredere. Ori faci toate aceste căsătorii cu tine însuţi pentru a intra în 
această dimensiune a Divinităţii pe care eşti chemat să devii, ori te laşi înghițit. 


NOUN: are valoarea 50 (simbolul unei totalități) şi semnifică Peştele, germenul (genomul 
străin) care conţine toate promisiunile dezvoltării sale. În cei câțiva cromozomi adunaţi în pântecele 
mamei se află deja omul întreg. 50 implică o totalitate. Dar Noun, fiind un germen, este foarte 
fragilă şi are nevoie de sprijin, iar acesta va fi Samek. 


Ancient Demitic/Hebrew Modem Hebrew Greek 





Hieroglifa primitivă este un peștişor, care devine mult mai stilizat și se transformă într-un 
mic vierme (ca ARN-ul viral), care este la originea NU-ului grecesc şi a N-ului nostru. În acest caz, 
este vorba mai degrabă de mişcarea peştelui decât de peştele în sine. 

NOUN, care se scrie cu o mică paranteză în plus în partea de jos, care revine în stânga, ceea 
ce îl deosebeşte de VAV şi care nu trebuie confundat cu BEITH, ale cărui două bare orizontale sunt 
mult mai pronunțate. Substantivul este inițiala cuvântului NOUN, care se scrie cu un Vav la mijloc, 
care serveşte ca o vocală pentru a exprima or, şi apoi cu substantivul final care se scrie ca un Vav 
extins. 

În pântecele mamei, copilul este încă un peşte, dar el conţine omul întreg. Cincizeci este o 
cifră pe care o cunoaştem bine, Cincizecimea nu este altceva decât pesta care are loc la cincizeci de 
zile după Paşti, este totalitatea lucrării alchimice, este coborârea Duhului Sfânt, este puterea 
Cuvântului. Apostolii vorbesc o limbă pe care toți o înțeleg, limba maternă originală, care este 
creativă. 


Povestea din Zohar spune: 
Atunci când litera Noun s-a apropiat de Sfântul, ea a arătat că se afla în fruntea cuvintelor 
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NORAH, frică şi NAVAH, frumuseţe. Și Dumnezeu îi răspunde: "Întoarce-te la locul tău, căci 
datorită ție SAMEK-ul s-a întors la locul lui și sprijină-te pe el, căci se spune: Yod-He-Vov-He 
sprijină pe toți cei care se poticnesc. 


Rusaliile evreiești, Schabuoth, constau din șapte săptămâni, adică 49 de zile. Această 
sărbătoare evreiască datează din cele mai vechi timpuri și este, de asemenea, foarte importantă. 
Cele 52 de zile se regăsesc în mitul grecesc al argonauților care au pornit să cucerească Lâna de 
Aur, ultima lor totalitate. 50 + 2 este un număr care se regăseşte în toate jocurile de cărți. Acesta 
indică totuși Adevărul. În plus, cuvântul KAL cu RAPH şi LAMED are valoarea 30 + 20 = 50. 
Înseamnă "toate". 

Cu cuvântul "MI" avem de asemenea 40 + 10, lumea apelor de sus, din care pleacă totul. 
Unitatea totală este cea care se va exprima în MA, în apele de jos, pentru a o îmbogăţi în vederea 
unei reveniri la unitatea totală. 

Este foarte misterios faptul că această lume divină, care este foarte bogată, va deveni şi mai 
bogată. Nu putem medita asupra lumii divine decât prin această antinomie care este mișcare și 
nemișcare. Dacă ne oprim la unul dintre acești doi poli, îl negăm, pentru că, dacă este mișcare 
(celulă), este imperfectă, iar dacă nu este mişcare (virus), este moarte. Aceştia sunt cei doi poli ai 
aceleiași realități. 

Acest germen, acest peşte, este şi simbolul lui Hristos prin care primii creștini şi-l 
reprezentau. Hristos deschide, de asemenea, epoca Peştilor. 


CUVINTE CU SEMNIFICAȚII 
"Nagod” 

Cuvântul NAGOD este cea mai frumoasă ilustrare a ideii de peşte. Rădăcina Nagod 
înseamnă "a comunica" şi, de asemenea, "față în față”. O găsim în întâlnirea faţă în faţă dintre 
Adam şi cea numită "ISHA", femeia, atunci când Dumnezeu i-o prezintă, căci nu este vorba deloc 
de crearea femeii în raport cu bărbatul. Adam - şi noi toți suntem - este feminin și masculin în 
acelaşi timp. Această conştientizare a femininului din el va fi conştientizarea întregii sale lumi 
interioare care nu este încă căsătorită. La fel cum în Geneză fiecare zi este adusă la lumină, la 
lumina care este îngreunată de întunericul din care vine şi pe care îl poartă în ea, fiecare zi a creației 
va fi aducerea la lumină a unui anumit întuneric şi va fi îngreunată de toate zilele anterioare care se 
întorc în întuneric. La fel şi Adam, în ziua a şasea, cu animalele (elemente virale), adică cu energiile 
sale imediate, este încărcat cu zilele anterioare pe care le poartă în structurile sale profunde. Iar Isha 
este o perspectivă a profunzimii fiinţei sale pe care o va cuceri. Isha este cea care poate comunica 
cu el. În acest punct al Genezei este rostit cuvântul Nogod. 

Dacă tăiem acest cuvânt în două, două cuvinte se află față în față, pe de o parte Nun, peştele, 
iar pe de altă parte Gad, care este tot peştele. Așadar, nu putem comunica cu adevărat cu noi înşine 
decât de la peşte la peşte, de la germen la germen, în adâncul fiinţei noastre. 

A fi capabil să comunici de la peşte la peşte înseamnă a comunica cu adâncurile ființei tale şi 
cu oameni de acelaşi nivel de conştiinţă. Tragedia actuală a umanității este că nu mai are 
comunicare cu ea însăşi şi, din moment ce nu mai are, nu mai are nici cu ceilalți. A descoperi 
această comunicare profundă înseamnă, în cele din urmă, a comunica cu Divinul. 

Toţi acești oameni care au experimentat marile adâncimi sunt foarte apropiaţi de Noe, care 
nu este nimeni altul decât Noha, adică Nun şi Heith. În mitul Potopului, pământul a fost scufundat. 
Poate că a avut loc un cataclism extern, energiile noastre, de care nu suntem atât de conștienți, au 
avut putere asupra noastră şi ne-au scufundat. 

În ziua a şasea, Adam este identificat cu toate aceste energii reprezentate de animale. Adică 
se află pe același plan de conştiinţă cu ei. Pentru a le domina, pentru a le controla, el este obligat să 
se disocieze de ele şi să le numească. Acesta va fi primul său câmp de conștiință. Din acel moment a 
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cucerit deja, s-a căsătorit în prima zi. Şi apoi, după aceea, este pus la încercare de celebrul şarpe 
care vine să-l testeze pentru a vedea dacă poate merge mai departe. Şi aceasta este drama căderii, el 
este trimis înapoi în ziua a şasea, înainte de a-şi fi numit energiile. 

Identificaţi cu energiile noastre, fără a fi conştienţi de ele, ele au putere asupra noastră şi este 
potopul. Dacă vrem să reîncepem operațiunea divină eșuată de om în urma dramei căderii, prima 
noastră sarcină este să aducem în faţa noastră aceste animale din ziua a şasea şi să le numim, să le 
integrăm. Aici este momentul în care schimbăm energiile. Aceasta este ceea ce înseamnă Noha. El 
va înfrunta toate barierele, va muri într-o stare de conştiinţă pentru a învia în alta. Întoarsă, Noha se 
numeşte Hen, harul, mila divină, cea care consolează, cea care conduce. Este, de asemenea, numele 
Annei, atât la masculin, cât şi la feminin. Acestea sunt femei care au găsit har înaintea lui 
Dumnezeu. 

Când s-a născut Noe, tatăl său a profețit: "Acesta este cel care mă va mângâia de toate relele 
pământului! Pentru mângâiere este cuvântul "NAHOM". Consolarea este numele lui Noe, numele 
care dă energie, vocația, el este cel care va conduce omenirea spre o nouă conștiință. Iar cuvântul 
"conduce" este NAHO, călăuza care va fi Noe, care, când iese din Arcă, redevine acel Adam de 
dinainte de cădere. 


"lona” 

Iona, ortografiat Yod, Vav, Noun, Heith, intră în burta peştelui timp de trei zile şi trei nopţi: 
Dag Hagadol. El este comparat cu Hristos, care rămâne trei zile şi trei nopți în pântecele 
mormântului pentru această imensă mutație a trupului de carne care înviază în trup glorios. 

Numele lui lona este cu atât mai interesant cu cât este numele lui Yod-He-Vov-He, cel de-al 
doilea HE fiind înlocuit de Nun. Iona înseamnă și "porumbelul", care este o experiență de lumină. 
Unul dintre He-urile din Tetragrammaton nu este încă complet împlinit și de aceea trebuie să 
experimenteze întunericul în burta peştelui. Devine din nou un lăstar, un copilaş. 

Iov este fiul lui Nun, are și el în vocaţia sa de a trăi această dimensiune a peștelui. În calitate 
de fiu al peştelui, peştele însuși trebuie să atingă un nivel şi mai înalt. 

Cuvântul Iordan în ebraică este YARDEN. Este râul care este cu adevărat nord-sud. În 
Iordan a fost botezat loan Botezătorul, a fost botezat Hristos, iar Evangheliile spun că Hristos a 
coborât în Iordan. lar acest lucru este scris în numele Yared, care înseamnă a cobori. Hristos se 
coboară în situația peştelui, devine peşte. 


"Michael” 

Nu ne putem înălța la înălțimi dacă nu coborâm în adâncuri. Tradiţia evreiască spune că 
există şapte ceruri deasupra şi şapte iaduri dedesubt. Aceştia sunt cei doi poli ai aceleiaşi realități 
care sunt cele șapte zile ale Creației. Aceasta este o realitate pe care o vom regăsi cu numele 
Michael. Rădăcina MACHOL în ebraică înseamnă: a se face asemenea. Este un alt aspect al 
aceleiaşi realităţi. Înseamnă, de asemenea, a intra în, a pătrunde, a domina. Nu se domină prin 
ciocnire. În jocurile marţiale ale orientalilor, nu te duci împotriva celuilalt, ci anticipezi gestul 
celuilalt pentru a-l putea dezechilibra, pentru a intra în gestul său. Este la fel la toate nivelurile. 


"Ani” 

Un alt cuvânt important este "ANI", care înseamnă "eu". Are puterea lui Aleph, există 
peştele şi există naşterea totală care este Yod. Scopul umanităţii este de a intra în această putere pe 
care o profilează Yod-ul, adică Yod-He-Vov-He. Este puterea creatoare divină care coboară în 
peştele care suntem fiecare dintre noi. Este "Sinele" în limbajul modern, această dimensiune 
esenţială a fiinţei, programarea sa. Acest germen este ceea ce eu numesc "germenul-sunet", pentru 
că noi suntem creați de Cuvânt. 

Este anagrama lui Ayin, prima energie divină declarată, dar total necunoscută, de neînțeles, 
"nimicul" (virusul) care se află în marele întuneric al primei zile. Eul nostru, Eul nostru, provine din 
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acest Nimic divin. Ayin, în Arborele Sephirotului, este prima Sephirah, chiar în vârf, coroana, 
numită, dar necunoscută. 


*Naphol” 
Cuvântul NAPHOL înseamnă a se clătina, a cădea. Cei care cad sunt cei NAPHELIM, cei 


slabi. Naphol este constituit în întregime din rădăcina PHOL pe care o găsim în engleză în "to fall" 
ŞI în germană în "fallen", pentru că substantivul este slab, este încă un băiețel. Și de multe ori vom 
vedea cum acest Noun va dispărea pentru sosirea lui Yod. Samek, litera care urmează şi pe care 
Noun nu trebuie să o părăsească, îl susține. Dar acest sprijin trebuie să dispară într-o zi, astfel încât 
sămânţa - aşa cum este cazul copiilor şi al părinţilor lor - să devină ea însăși copacul care îi va 
susține pe ceilalți. Astfel, în Biblie, Nophelimii sunt numiţi "uriaşii”. Cei slabi sunt cei care au 
devenit puternici, pentru că ei sunt cei care au început să elaboreze cuvântul "peşte". Gigantul, ca și 
Goliat, este cel slab care se crede puternic. Putem deveni puternici doar dacă acceptăm că suntem 
slabi. 

Cei puternici sunt GEBOURIM, ei sunt cei care acceptă să fie slabi pentru a deveni 
puternici. Fiii lui Dumnezeu care se căsătoresc cu fiicele oamenilor sunt conștiința care trezeşte și 
se căsătoreşte cu femininul umanității. Nu are nimic de-a face cu eroii umanităţii. 


SAMEK are valoarea 60 şi are semnificaţia “stâlp” sau ”sprijin”. Va fi suportul, aşa cum 
Vav, valoarea 6, reprezintă coloana vertebrală. Acesta este suportul care ne permite să mergem la 
Aleph-ul final. Este, de asemenea, catargul navei, catargul de pavilion. 


Ancient Gemitic/ Hebrew Modern Hebrew Greek Latin 


ssd Ancient Modera 








Designul său cel mai primitiv este un copac, ca un mic pom de Crăciun cu trei ramuri 
orizontale. Apoi, baza va dispărea şi vom putea vedea clar cele trei ramuri ale Arborelui Sephiroth. 
Stilizându-se, acest copac mic va da sigma, litera greacă Xi şi litera noastră X. 60 ne pune în fața 
copacului trupului nostru. 


Povestea din Zohar spune: 

Când Noun s-a dus la Sfântul, i s-a poruncit să nu se despartă de Samek, pentru că Noun 
are nevoie de sprijin. Nophelimul trebuie să se sprijine pe 60, care reprezintă adultul în raport cu 
copilul. Este catargul navei în raport cu vela, catargul în raport cu steagul, este cuvântul NES. 


SAMEK este o literă puțin cam obraznică, pentru că seamănă cu Mem final. Se scrie cu un 
Mem şi un Kaph final. Este acelaşi lucru cu Vav, 6, pe care l-am legat de ziua a şasea, ziua creării 
omului. Nu uitaţi că Vav-ul este o conjunctție. Este coloana vertebrală şi, în raport cu cosmosul, este 
omul în măsura în care el este coloana vertebrală cosmică care îl leagă de orizontală şi, în raport cu 
cerul şi pământul, de verticală. El este relația. Anticii îl numeau "microtheos" şi "macrotheos". 
Vocaţia noastră este de a fi relația corectă între sus şi Jos, între dreapta şi stânga, adică cu fiecare 
dintre problemele noastre, cu evenimentele, cu lucrurile, cu noi înşine, pentru început. 


CUVINTE CU SEMNIFICAȚII 
"Susan” 

În cuvântul SUSAN, care, ca şi în arabă, înseamnă cal, ne aflăm în faţa a doi Samek şi avem 
numărul 60 + 6 + 60, foarte aproape de 666, care este numărul Apocalipsei. Privit în acest fel, calul 
reprezintă numărul fiarei. Dar, spune Apocalipsa, "cine are pricepere ca să înţeleagă, să înţeleagă”. 
Dacă 666 este numărul fiarei, este şi numărul omului. Asta înseamnă că 6, acest "şi" nu vrea să 
meargă la 7. Este vorba de repetiţie, de această lume plictisitoare care se repetă mereu. Este lanţul 
Samsara, este banalitatea zilnică. Calul este animalul care se află numai în picioare şi putem spune 
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că reprezintă partea din noi până la șolduri. Reprezintă toată activitatea noastră, în permanentă 
mişcare, mergând la dreapta, la stânga şi umplând golul interior cu activități exterioare, pentru a 
dobândi. Achiziţii care variază de la cea mai grosieră formă materială până la achiziții mai subtile, 
cum ar fi diplomele. Umanitatea este cea care este condusă de calul său şi care nu a făcut încă pasul 
care i-ar permite să îl încalece și să intre astfel în cele 7. 

Există cu siguranţă un alt nivel de lectură pentru 666. Vom vedea acest lucru cu MEM final 
care are valoarea 600. Acolo vom intra într-un alt nivel de lectură, în noţiunea de Om care începe 
să-şi asume călăreţul. Așadar, dacă nu preluăm frâiele, rămânem în lumea repetiției. 


"Sakol” 

Cuvântul SAKOL înseamnă "nebun". SEKEL înseamnă "creier". Dacă luăm Samek ca fiind 
suportul trăit în totalitatea sa, adică în cucerirea coloanei noastre vertebrale, nebunia este în realitate 
dobândirea celei mai înalte înţelepciuni. Nu este o nebunie deloc înţeleasă la nivelul nostru de 
conştiinţă. Omul pe deplin realizat, omul total, este Dumnezeu. Este cert că el pare nebun pentru 
omul obişnuit, pentru că îl deranjează, îl tulbură, pentru că nu se comportă ca toți ceilalți. Este un 
om care a doborât toate barierele convențiilor sociale. 


"Sod” 

Cuvântul SOD înseamnă "secret". Acesta este omul care în Copacul său va deschide toate 
uşile succesive, care va intra în secretul său succesiv, în sacrul său succesiv. lar Yesod, unul dintre 
Sephiroth-urile care se află chiar la baza coloanei vertebrale și care este fundamentul acesteia, este 
secretul lui Yod. Acolo începe să se nască Yod-ul, acolo începe să trăiască germenul şi acolo îl vom 
purta pe tot parcursul coloanei vertebrale până la Yod-He-Vov-He, care este capul. 


"Hessed” 

HESSED înseamnă har şi, de asemenea, harul divin. Pe o parte este scris Heith, care este 
bariera, iar pe cealaltă Daleth, care este uşa. Harul este acea forță care ne este trimisă și care ne va 
face să trecem prin toate barierele. HOD, cele două litere care îl înconjoară pe Hessed, este "punctul 
fin" prin care putem dobândi Harul, punctul fin care pătrunde în viaţa noastră. 

HESSED este, de asemenea, secretul care se ascunde în spatele fiecărei bariere pe care 
trebuie să o depăşim. Nu știm ce se află de cealaltă parte şi suntem neliniştiți. De cealaltă parte se 
află secretul, sacrul, care este tot Harul lui Dumnezeu. 


AYIN are valoarea 70 şi semnifică ”ochi”. Este sursa. Există întotdeauna o legătură între 
două sensuri ale aceluiaşi cuvânt, ale aceleiaşi energii. Valoarea comună dintre ochi şi sursă constă 
în legătura lor profundă, nu în ochiul care vede ceea ce vedem în imediat, ci ochiul care merge la 
sursă, care vede în adâncul sufletului, care merge să găsească toată această faimoasă rezervă de 
energie care aşteaptă acolo. Şi mergând spre propria sursă, ochiul se îndreaptă spre cea a celuilalt, 
pentru că suntem Unul în profunzime. 


Ancient Semitic/|lebrew PoE | (Geek | Latin 
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In hieroglifele egiptene, Ayin este reprezentat de un ochi cu o pupilă în mijloc. In curând, a 
fost stilizat în cerc (O) şi punct. Este abisul sursei sau sursa abisurilor, pe care îl găsim în Cartea lui 
Iov. Este ochiul marelui adânc, matricea ultimă a morții şi învierii. 


Povestea din Zohar spune: 

Când litera Ayin a ajuns în fața Sfântului, a fost recomandată de cuvântul ANAVAH, care 
începe cu Ayin, Nun, Vav, He, și care înseamnă "modestie", "blândeţe”. lar Sfântul trimite litera 
înapoi, spunând: "Dar tu ești și începutul cuvântului AVAH, distrugere, nu poți prezida la crearea 
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lumii”. 


Ayin este cel care ne obligă să coborâm la Nun, pentru a ne face să pescuim din nou. Aceasta 
este adevărata modestie. În acelaşi timp, avem cuvântul NAVAH, frumusețea care nu poate fi 
realizată decât în forja adâncului. Într-adevăr, Ayin ne obligă să distrugem pentru a reconstrui. 

Ayin se scrie cu un Zain, valoarea 7, un Yod, valoarea 10 şi Nun final, valoarea 700. Este 
vorba de Yod-He-Vov-He care apare, este toată acea potențialitate divină (genomul străin) pe care 
fiecare dintre noi o poartă în sine şi care este prinsă între două litere foarte incomode. Pentru că de 
fiecare dată când vedem apare 7, ne aflăm la o plinătate, dar și la incertitudinea unui nou plan de 
abordat, care, bogat în planurile anterioare, trebuie să marcheze o nouă progresie. Ayin este un 
cuvânt care conţine un dinamism care nu permite odihnă, este ochiul nemilos care străpunge toate 
adâncimile. 

La fel cum săgeata lui Zain străpunge tunica de piele, tot așa ochiul străpunge toate 
câmpurile conştiinţei, obligându-ne să vedem monstrul (genomul străin) care suntem undeva în 
adâncuri. Această privire, ca şi cea a lui Shiva, străbate toate zilele Creaţiei cu care suntem ţesuţi și 
toate tunicile succesive cu care am fost acoperiţi, până când se cufundă dincolo de prima zi, care 
este marele Abis, marele întuneric. Este teribil de anevoios până când vom dobândi structurile 
necesare (proteinele virale) şi de aceea nu trebuie să mergem prea repede. 

Există o dialectică între Ayin şi Aleph, prima literă care are valoarea 1. Este prima zi şi de 
aceea fiecare realitate care va urma unei coborâri va fi un nou Aleph. 

AV, care se scrie cu un Aleph şi un Beith, înseamnă "tată". Aleph prezintă creația, iar Beith 
stabileşte relația dintre tată şi fiică. Dacă înlocuim Aleph cu Ayin, pronunția va fi aceeaşi, cu 
excepția faptului că Ayin este guturală, dar sensul va fi "norul". Norul este ceea ce ne separă de 
Divinitate. Av scris cu un Ayin reprezintă toate câmpurile de conştiinţă care ne separă de Tatăl. Ayin 
trebuie să devină Aleph. 


CUVINTE CU SEMNIFICAȚII 
"Ra” 

Cuvântul RA este format din Reich care are valoarea de 200 și Ayin. Este cuvântul care este 
tradus prin "rău" în Pomul Cunoaşterii (ADN), numit Binele şi Răul şi care, în realitate, este Pomul 
luminii şi al lucrurilor care nu sunt încă lumină. Acest lucru corespunde, din punctul nostru de 
vedere, cu ceea ce este conștient şi ceea ce este încă inconştient şi pe care nu-l putem înţelege, fiind 
încă în adâncuri. Ra este tot ceea ce este în rezervă în fiecare dintre noi şi în fiecare element al 
creației. Aceasta este realitatea care ne este încă ascunsă. Aşa cum medicul din faţa ecranului cu 
raze X vede doar un schelet, tot aşa și noi vedem doar scheletul lumii. Și întreaga muncă a lui Ayin 
este de a îndepărta ecranele care ne separă de viziunea supremă care este Av, Tatăl. Dacă nu avem 
grijă de Ra, această rezervă care este simbolic femininul din fiecare dintre noi, aşa cum o femeie 
neglijată se întoarce împotriva bărbatului, energiile noastre vor juca împotriva noastră şi ne vor 
distruge încetul cu încetul până la moartea noastră care, în caz contrar, nu reprezintă decât un somn. 


"Aor” 

AOR este RA inversat, legate de Vav care este conjuncția, simbolul omului, înseamnă 
tunica de piele. În Biblie se spune că, după ce bărbatul şi femeia au mâncat 
gali (transcriptaza inversă) au fost acoperiţi cu o haină de piele. Ei au mâncat fructul care 
era încă în depozit şi tragedia lor a fost că au crezut că au ajuns deja la Tatăl. Acum nu mai pot 
merge mai departe şi s-au întors de unde au plecat, reidentificaţi cu rezerva de energie din ziua a 
şasea şi sunt complet în întuneric. Acest lucru nu are nimic de-a face cu o pedeapsă, ci este o 
măsură de protecție care le permite să își recâştige fertilitatea, deoarece greşeala lor le-a făcut 
sterile. Ei ies din iluzia lor, este ieşirea din Eden. 

Acelaşi cuvânt scris cu Aleph în loc de Ayin înseamnă Lumină. Este receptivitate faţă de 
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Lumina lui Aleph, dar şi rezistență, căci nu există lumină fără rezistență pentru a prinde razele. In 
același mod, când vorbesc, este necesar ca cineva să mă asculte, altfel aș vorbi în gol. Incercările 
sunt cele care ne permit să accesăm Lumina. 


"Daath” 

Cuvântul DAATH se scrie cu Daleth, Ayin şi Tav, care este ultima literă din alfabet. Daleth 
este construit exact ca o uşă, cu două rame, care sunt 4 şi Lamed, 3, mişcarea care se află în mijloc. 
Daath este construit exact în acelaşi mod. Este cuvântul pentru cunoaștere. Avem cei doi 4, dar 
Lamed este înlocuit de Ayin. Ideea este aceeași, deoarece cunoaşterea nu poate fi dobândită decât 
trecând prin uşi succesive. Aici, Ayin are sarcina de a traversa toate câmpurile conştiinţei, este 
devenirea noastră. 

Așa cum există o dialectică între 4, structura, și 3, viaţa, şi dacă cele două cadre de uşă s-ar 
închide prea strâns, ar sufoca viaţa şi ar rămâne doar cuvântul Dath, legea, tot aşa se întâmplă şi cu 
Ayin. Legea este în slujba vieţii, ea nu este acolo pentru a o constrânge, ci, dimpotrivă, pentru a-i 
permite să îşi realizeze devenirea. În cazul lui Ayin, legea este ontologică şi trebuie cunoscută de cel 
care vrea să lucreze la devenirea sa. 


"Het” 

Cuvântul HET înseamnă timp. Timpul i-a fost dat omului pentru a ajunge la Tav sau omega, 
ultima energie care trebuie integrată pentru ca Ayin să își facă treaba. Timpul este diferit pentru 
fiecare tărâm şi, pe măsură ce ne deplasăm pe tărâmuri succesive, timpurile vor deveni din ce în ce 
mai adânci. Nu are sens să folosim expresiile "mai repede" şi "mai încet", ele au doar un sens 
psihic. 


"Abod” 

ABOD, care se scrie Ayin, Beith şi Daleth, înseamnă "a lucra". În acest cuvânt găsim Av, 
norul și Daleth, uşa. Lucrarea constă deci în a trece prin uşa tuturor acestor ecrane pentru a-l găsi pe 
Tatăl. Hed, Ayin, Daleth, timpul ne este dat. Munca exterioară trebuie să fie un ecou al muncii 
interioare. În zilele noastre, munca exterioară a devenit o muncă distructivă. 

Prima Sephirah din Arborele Sephiroth, chiar în vârf, deasupra lui Kether, nu este dezvăluită. 
Este vorba de cuvântul Ayin scris cu un Aleph, este Ain Soph care este Nimic-Lumină, adică 
infinitul. Avem, de asemenea, Ain-Soph-Aor, care este Lumina infinită. Ayin care, deasupra, este 
Nimicul, sursa care vine din înălțimi, este acum sursa care vine din adâncuri. Se întâlnesc, sunt la 
fel. 


"Azob” 
Cuvântul AZOB înseamnă ”a elibera”, a elibera clona virusului din celulă. 


"Eden” 

EDEN este Ayin, Daleth și substantivul final. Nu este un loc confortabil. Este construit cu 
70, 700 şi apoi 4. Cu alte cuvinte, este o uşă, nu este un loc unde omul trebuia să stea, ci unde a 
primit Lumina înainte de a pleca. Dar a intrat pe uşa greșită și asta a fost tragedia lui. Trebuia să iasă 
pentru a-şi face treaba în adâncuri (în citoplasma celulei). Înainte de cădere, această muncă se făcea 
într-un mod armonios şi fără această suferință pe care o avem noi, luptând împotriva impulsurilor 
continue de moarte. "Mai bine moartea..." a spus lov. Este această stare de Eden, acest loc care este 
cuprins între doi de 7 şi care ne împinge continuu să mergem mai departe. 

Nu există coborâre reală care să nu fie urmată de o urcare. Păcatul nostru este să disperăm 
atunci când ne aflăm în fundul gropii. Acesta este cel mai aproape de cea mai mare înălțime la care 
am ajuns vreodată. 
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PHE: are valoarea 80 şi semnifică ”gură”. Desenul acestei litere Phe este inițial o gură, care 
mai târziu se stilizează şi dă forma Phe, de la care provine grecescul Phi. 


Ancient Demitic/Hebrew Modem Hebrew Greek Latin 








Povestea din Zohar spune: 

Litera Phe a venit să se prezinte în fața Sfântului, revendicând cuvântul PEDOUT, care 
înseamnă eliberare. lar Sfântul trimite litera înapoi spunând: "Nu, nu vei prezida la crearea lumii, 
pentru că începi cuvântul PESHA, păcat. Nu este posibil ca o literă care începe un astfel de cuvânt 
să prezideze Creaţia. 


Cuvântul PESHA înseamnă de fapt "un pas, o progresie". Iar când acest pas este făcut în 
condiţiile pe care tocmai le-am descris, progresul trebuie să treacă prin transgresiune. Mitul căderii 
este o transgresiune nedreaptă care a transformat drama umanităţii, readucând-o la zero pentru ca 
aceasta să-şi poată relua drumul. Când este corect, este și cuvântul PESHA. Apostolul Pavel îl 
foloseşte atunci când vorbeşte despre Lege. Atunci când nu există lege, nu există nici fărădelege. 
Aceasta este situaţia în care ne aflăm acum. Suntem într-o lume a legilor morale şi sociale, pentru că 
trăim într-o junglă care trebuie gestionată, dar această lege este făcută pentru o lume infantilă. Când 
devenim conștienți de acest lucru, vine o zi în care suntem obligaţi să încălcăm legea, știind că este 
corect. În caz contrar, ne aflăm în PESHA. 

Aceasta este povestea lui Hristos atunci când încalcă ziua de Shabbath, când, trecând cu 
ucenicii Săi pe lângă un câmp, vede un om lucrând acolo. Este ziua de Sabat. Ucenicii sunt 
scandalizați. Dar Hristos i se adresează omului şi îi spune: "Omule, dacă ştii ce faci, ești 
binecuvântat de Tatăl meu. Dar dacă nu ştii ce faci, eşti un călcător al Legii şi eşti blestemat de Tatăl 
meu. Acest text este atât de imens încât a fost eliminat din Evanghelii! Nimeni nu poate încălca 
legea cu impunitate, şi de aceea Pha este, de asemenea, o barieră. 

Am fost creaţi de Cuvântul Divin şi a trăi în acest Cuvânt Divin înseamnă a intra într-o 
eliberare. Phe este ideea de Cuvânt care ne este dat prin Tradiţie, de Cuvânt în care devenim. Este 
întreaga Tradiţie pe care Pha ne-o aduce şi care în sine este o barieră. Este o barieră pentru că limba 
noastră este legată simbolic de Sabie. Omul care procreează prin sex trebuie să devină creator prin 
Cuvântul în a cărui dimensiune trebuie să intrăm. Încă ne bâlbâim doar, fără să ştim că, de multe 
ori, Cuvântul nostru este creatorul vieții şi al morții. Suntem ființe încă izolate de noi înşine, 
inconștiente de posibilitățile noastre, de potenţialul nostru, care este imens. 

Hristos a spus: "Nu am venit să desființez Legea, ci să o împlinesc". A o împlini înseamnă a 
o deschide spre diferitele octave la care se propune prin intermediul unui text. Evreii spun că Tora 
poate fi citită pe şaptezeci de planuri, în mod simbolic, natural. Acest lucru înseamnă că poate fi 
citită pe mai multe niveluri de lectură care corespund diferitelor niveluri de conştiinţă. Aceasta este 
deschiderea Legii. 

Pentru a trece de un nivel şi a se apropia de altul, omul are nevoie de mult curaj. Căci cei 
care nu-l pot urma în evoluţia sa îl vor vedea ca pe o ființă abominabilă, un necredincios. Îl vor 
arăta cu degetul. Dar el a primit această informaţie interioară care îi va permite să meargă mai 
departe. 


CUVINTE CU SEMNIFICAȚII 
"Pah” 

PAH este un cuvânt cu valoarea de 88 şi înseamnă "plasă sau capcană”. Cu aceşti doi 8 
suntem prinşi în capcană sau, dimpotrivă, trecem prin ea. Dar nu putem reuşi decât dacă depăşim 
contradicţiile din noi înşine. Şi când avem în mijlocul acestui cuvânt Tav care înseamnă "semn" şi 
tocmai "semnul Crucii" în toate tradițiile, dă cuvântul PATOM care înseamnă "a deschide" şi 
totodată "uşa", găsim simbolul întrupării care este în esență Crucea, întrucât suntem răstigniți între 
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drumul spre Divin şi toate energiile din care suntem făcuţi la fiecare nivel al realităţii. Omul se află 
în centrul Crucii. Iar cuvântul PATOH, astfel format, care înseamnă "a deschide" şi, de asemenea, 
"uşă", ne aduce înapoi la Daleth, care are valoarea 4 şi care înseamnă, de asemenea, "uşă". 4 este 
întotdeauna o oprire, o uşă care este propusă şi care trebuie deschisă. 


"Pessah” 

Cuvântul PESSAH, care reprezintă Paştele cu un Samek care are valoarea 60, este suportul, 
copacul, catargul, catargul navei. Găsim în PESSAH un pic aceeaşi idee ca în PETAR, care este 
"trecerea". Egiptul a fost pentru evrei o capcană. Acum există un moment în care se ridică Moise, 
persoana care gândeşte, care este polul evoluției pe care îl avem cu toţii în noi din momentul în care 
căutăm eliberarea. Cu toţii avem un Moise în noi, dar şi un Faraon care se opune. Dar noi ieșim din 
această robie, din această capcană, şi acesta este Paştele. Paştele creştin este aceeaşi idee, dar la un 
alt nivel. 


"Pele” 

Cuvântul PELE se poate traduce prin "gura imposibilului”, Lo fiind negația cuvântului divin 
întors pe dos, El. Este deschiderea către nivelul Divinităţii, dezvăluirea misterelor. Dar Lo este şi 
negația "nu". În profunzime, da și nu sunt aceeași realitate la nivelul acestui nume divin care este 
dincolo de orice contradicție, dincolo de ființă și neființă. Sunt aceleași litere, deci aceleași energii. 

Atunci când Dumnezeu i se dezvăluie lui Moise în Rugul Aprins, așa cum este, se limitează, 
pentru că noi nu putem să-L înțelegem decât într-o limită. EL ESTE și EL NU ESTE, deci aceste 
două cuvinte El şi Lo sunt aceeaşi realitate. Astfel, PEEL este deschiderea Divinului, a 
imposibilului, deschiderea "nu", "nu, nu este așa, este mult dincolo de asta". Iar acest miracol, acest 
lucru minunat, este pur și simplu deschiderea către adevărata noastră natură. Phe prezidează. 


"Peterom” 

PETEROM este Petru, Apostolul, cel care deschide neamul. El este cel care a fost ales 
primul, împreună cu fratele său Andrei. Există o mare neînțelegere în jurul acestui cuvânt. Când 
Apostolul Petru răspunde la întrebarea lui Hristos: "Și cine zici că sunt Eu? - El spune: "Tu ești 
Hristosul, fiul Dumnezeului celui viu. Hristos îi spune: "Nu ai răspuns la această întrebare prin 
înțelegerea ta, ci prin lumina duhului din tine. Tu eşti o piatră şi pe această piatră voi zidi biserica 
mea. Cuvintele sunt: "Tu ești Eben, piatră. Tu ești Eben, eşti o piatră tare, pentru că participi la 
construcţia Împărăției şi pe această piatră (care este încă un cuvânt: SELA cu un Samek care ne face 
să găsim "tronul divin”) deci pe acest SELA, adică fundația: "Tu eşti EBEN şi pe acest SELA voi 
construi Biserica mea". Abia în limba franceză, în jurul anului 1000, s-a făcut acest joc de cuvinte, 
care a dus la faptul că apostolul Petru şi succesorii săi au fost considerați drept temelia Bisericii. 
Aceasta a fost una dintre cauzele separării Bisericii Răsăritene de Biserica Romei, în 1054. 

Apostolii sunt chipul Sfintei Treimi, aşa cum este şi umanitatea, unde unul nu este mai mare 
decât celălalt, ci egalitatea absolută între toți. 


TSADE are valoarea 90 şi semnifică "cârlig de pescuit”. Se scrie: Tsade-Daleth-Yod. Acest 
cuvânt dă seama de o rădăcină TSAD pe care o vom găsi în multe cuvinte şi care înseamnă: 
"partea". ÎI găsim în TSOUD, TSADOH, TSODED care înseamnă a spiona, a păcătui, a pune 
ambuscade, a vâna. Este vorba de noţiunea de harponare, de a merge să cauţi o pradă, de a merge să 
prinzi ceva. 
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Când litera vine să se prezinte pretinzând că începe cu cuvântul TSADOCH, cuvânt care 
înseamnă: cel Drept, Dumnezeu trimite litera înapoi, spunându-i: "Nu se cuvine să te folosesc 
pentru a crea lumea, deoarece trebuie să fii ascunsă pentru a nu da naștere la erori. Căci forma 
voastră primitivă este un Nun oblic, principiu feminin, la care se adaugă un Yod, principiu 
masculin. Aceasta este forma inițială a lui Tsadeh şi acesta este misterul creației primului om: el a 
fost creat cu două feţe, două figuri întoarse în direcții opuse, spate în spate. Și de aceea Yod-ul este 
prezentat din spate şi nu din faţă. Și tu", spune Dumnezeu, "intr-o zi vei fi împărțit în două, dar tu 
vei merge în altă parte. 


Ceea ce este important de reținut este că Zadeh este alcătuit din această întâlnire a Nun-ului 
şi a Yod-ului, principiul feminin şi cel masculin. Aceste două litere sunt absolut inseparabile şi 
constituie acest celebru masculin şi feminin al lui Adam care este Yod şi Isha (care este numită Ava 
doar după cădere) care este Nun, peștele său, profunzimea sa şi, în același timp, germenul lui Yod. 
Este misterul umbrei pe care o reprezintă femininul în raport cu omul şi umbra care este întreaga 
Creaţie în raport cu Dumnezeu. Munca noastră este de a aduce Nun la Yod pentru a realiza 
totalitatea Creaţiei. 

Tsadeh este această literă care realizează o totalitate împlinită, cu excepţia acestui ultim 
germen divin pe care trebuie să-l aducem la Yod. Tsad înseamnă "o parte" (care numeşte cealaltă 
parte) şi rădăcina TSEL care înseamnă "umbră", adică umbra sursei, care este tocmai Nun în raport 
cu Yod. Omul, adică bărbatul şi femeia, este umbra lui Dumnezeu. Noi suntem ca umbra unui 
Dumnezeu care este perfect, dar care este încă - aproape că putem spune - neterminat, atâta timp cât 
nu ne-am întors la El. Dumnezeu se face bărbat, cuvântul amintire este cuvântul bărbat, pentru a 
cobori în umbra sa, principiul feminin. 

În Isaia, Dumnezeu spune, vorbind despre umanitate, viitoarea lui soţie, că o va lua în 
deşert, o va spiona, o va prinde, ca să-și pună plăcerea în ea şi să devină soţia Lui. Aceasta este 
rădăcina acestei idei fundamentale a TSADE. Este vorba de fapt de harponarea ultimelor noastre 
elemente din adânc (de prinderea ultimilor elemente virale clonate). Dumnezeu se va harpona pe 
Sine însuşi în noi. Nu întâmplător Hristos i-a căutat pe primii săi apostoli printre păcătoşi, pentru ca 
ei să caute în om ceea ce este divin în el. 


QOF are valoarea 100 şi înseamnă "maimuţă” sau ”ceafa”. Acest lucru ne aduce, evident, în 
armonie cu litera care are valoarea 1, adică Aleph, cu Yod, care are valoarea 10 şi chiar cu Aleph-ul 
final, care are valoarea 1000. Intrăm din nou în unitate. Intrarea în unitatea cu cei 100 este un lucru 
greu de înţeles, deoarece intrăm în calităţi interioare care ne depășesc din ce în ce mai mult. Dacă 
nu ne apropiem de această literă cu mâinile purificate, putem fi scandalizaţi în înțelegerea noastră 
imediată. 
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QOF este şi QOFITS care înseamnă "toporul", dar şi "urechea acului". Hieroglifa literei este 
un topor dublu, faimosul topor de la Knossos. Apoi, litera se va îndoi în lateral şi va da litera 
franceză Q. Acesta este motivul pentru care cuvintele care încep cu QOF în ebraică nu trebuie scrise 
cu K, cum ar fi Qabalah, care trebuie scris cu Q. K-ul corespunde la KAPH, adică adâncitura 
mâinii. 


Povestea din Zohar spune: 
Și această literă s-a dus la Cel Sfânt pentru a pretinde să înceapă crearea Lumii, pe baza 
cuvântului QADOSH, care înseamnă "Cel Sfânt" şi a fost trimisă înapoi, deoarece, spune Cel Sfânt, 
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"faci parte şi din cuvântul SHEQER, care înseamnă "minciună". 


În diferite tradiţii, maimuța, dacă sintetizăm simbolul pe care îl reprezintă, este înţelepciune, 
dar o înţelepciune care ne depăşeşte atât de mult încât vom fi nevoiți să o înțelegem sub chipul 
maimuței, sub acest gen de bufonerii care ajută la transmiterea unui mesaj. Umorul este un fel de 
simbol al acestei adevărate înțelepciuni, care poate fi scandaloasă pentru noi, pentru că este atât de 
nebună în ochii noştri. Așa cum spunea Apostolul Pavel: "Înţelepciunea lui Dumnezeu este o 
nebunie pentru oameni. Și dacă te crezi înțelept după lume, fă-te nebun. Atunci veţi intra în 
înțelepciunea lui Dumnezeu. Omul total împlinit, SAKOL, este şi cuvântul care înseamnă 
"nebunul". Profetul, cel care vede cerurile deschise şi nu cel care citește viitorul, începe să fie acea 
nebunie. Nu mai există timp, ne aflăm într-un non-timp, în trecut, prezent și viitor. 

În Orient, această maimuţică reprezintă înțelepciunea sub forma a trei maimuțe, dintre care 
una îşi blochează ochii, cealaltă gura şi a treia urechile. Este simbolul celui care își închide simţurile 
în faţa lumii exterioare pentru a pătrunde într-o lume interioară. Aceasta este adevărata înțelepciune. 
Nu este vorba de a nega lumea exterioară, ea serveşte ca o trambulină, dar trebuie să mergem 
dincolo de ea, într-o lume mult mai subtilă. 


Dintre evrei, înțeleptul prin excelenţă este Solomon. Misterioasa regină din Saba va veni la 
el nu pentru o vizită de la regat la regat, ci pentru a verifica această înțelepciune. Şi după ce a 
verificat, se înclină în faţa lui Solomon şi spune: "Cu adevărat, acesta este cel mai înțelept dintre 
toți înțelepţii”. Şi de atunci, în fiecare an, ea îi trimite cadouri constând în aur, tămâie, fildeş, 
maimuțe și păuni. Acestea sunt cele cinci atribute ale înțelepciunii. Fildeşul este dintele elefantului, 
iar elefantul este, de asemenea, un simbol al înțelepciunii. În India, Ganesha este acel zeu-elefant 
care călărește un şobolan. Conform înţelepciunii noastre, șobolanul ar fi cel care ar trebui să 
călărească elefantul. Dar aici totul este inversat. Şobolanul este simbolul inteligenţei subtile care se 
infiltrează pretutindeni, care va lua cunoștință de tot. Înţelepciunea şi inteligența sunt inseparabile. 
Aceştia sunt cei doi Sephiroth care se află la baza triunghiului superior al Arborelui lui Sephiroth. 
Orice inteligență ne conduce la înțelepciune, iar inteligența divină ne conduce la înțelepciunea 
divină. lar Ganesha este cel care pătrunde, graţie şobolanului care îl însoţeşte, în cele mai subtile 
elemente ale lumii și care întruchipează această înţelepciune care întrece totul. 

În simbolismul creștin păunii şi heruvimii sunt reprezentaţi de roți mari cu ochi de jur 
împrejur. Păunul este exact așa. Heruvimii sunt arhanghelii care păzesc Grădina Edenului, ultima 
poartă. Şi totul se regăsește în simbolul ochiului acului, care este şi ultima poartă. 

Datorită energiei noastre interioare, vom trece prin ușile succesive ale QOF, care este ochiul 
acului, ultima ușă. 

CUVINTE CU SEMNIFICAȚII 


"Haqor” 

QOF este prezent în cuvântul HAQOR care înseamnă "a cerceta". Această înțelepciune este 
sonda divină, este cea care ne hrăneşte. În HAQOR, cele două litere care înconjoară QOF formează 
cuvântul HOR, care înseamnă "peșteră". Sonda este coborârea în peşteră. 


”Maqom” 

QOF se găseşte şi în cuvântul MAQOM, "legătură", care este, de asemenea, unul dintre 
numele lui Dumnezeu. Când, după separarea apelor de jos şi apoi a celor de sus, Dumnezeu spune: 
"Lasă apele să se adune într-un loc de UNUL: EL HAQOM ERAD”. Este simbolul exterior al 
locului interior, al spațiului nostru interior, al câmpului nostru de conștiință, al acelui ultim loc la 
care trebuie să ajungem, Ml-ul divin, unde nu mai există timp sau spaţiu. 


"Ragia” 
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În RAQIA, care este menţionată în a doua zi, când Dumnezeu separă apele de sus și care 
înseamnă "întindere", QOF-ul din mijloc este înconjurat de Reich şi Ayin, care, formând cuvântul 
Ra, pe care noi îl traducem greşit prin "rău", înseamnă ceea ce este încă în întuneric. Scopul întregii 
creaţii este de a aduce întunericul în lumină şi această întindere este numită CHAMAIM, unde se 
reconstituie cuvântul MAIM, apele. 


"Yaaqov” 

Numele real al lui Jacob este YAAQOV. Acest cuvânt este format pe baza cuvântului 
AQOB, călcâiul. Acum, călcâiul este un loc extrem de important în corp, este simbolic cel care 
conține toate energiile. lată de ce Iacov, la naşterea sa şi la naşterea fratelui său Esau, ţine în mână 
călcâiul acestuia din urmă, adică va lua în mână toate energiile care sunt rezervate în călcâiul 
fratelui său. Şi pentru a face acest lucru se va folosi de viclenie. În cuvântul AQOB, QOF străpunge 
AV, norul, adică vălurile care ne separă de lumină, care ne separă de Tatăl, atunci când este scris nu 
cu Ayin, ci cu Aleph. 


"Qabale” 

Cuvântul QABALE provine din cuvântul QABEL, "a primi". QAB înseamnă un recipient, 
pe care îl regăsim din nou, provenind din arabă direct din ebraică, în cuvântul nostru "Cabas". Este 
pântecul, este matricea şi QABEL, care este scris cu un Lamed, înseamnă că totul este mişcare, este 
pentru a primi. Aşadar, QABALA evreilor este recipientul Tradiţiei, care a fost identificat cu 
tradiția. 

Eliminând litera din mijloc, obținem QOL, vocea divină, care va vorbi şi care nu trebuie 
confundată cu Kal, care este intregul, totalitatea. 


REICH are valoarea numerică 200 şi înseamnă ”cap”. Sensul său este foarte subtil, pentru 
că este mai presus de toate o noţiune de principiu, de princeps, de cap esenţial. Incă o dată, este 
vorba de o parte a corpului. 
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La început, litera a fost concepută ca un cap de om cu barbă, care a fost ulterior stilizat de 


mai multe ori. Apoi s-a întors și a dat strămoșul literei greceşti RO şi al literei noastre R. 

Avem un cap foarte limitat pe umeri, care este închis în mica închisoare a planului de 
conştiinţă la care participăm. Munca pe care o avem de făcut este să ne punem succesiv noi capete 
pe umeri, adică să dobândim o inteligenţă care să pătrundă tot mai mult în sensul divinului şi care să 
dea sens vieții. Este simbolul tuturor miturilor de decapitare şi chiar al evenimentelor istorice în 
dimensiunea lor mitică, cum ar fi Sfântul loan Botezătorul. El este de fapt bătrânul în raport cu 
Sfântul loan Evanghelistul, cel care îşi va pune ultimul cap pe umeri şi care nu trebuie să mai 
moară. 

Cuvântul REICH este format din trei litere, ca majoritatea cuvintelor ebraice care, în 
general, sunt trinitare: Reich, Aleph şi Shin. Așadar, litera Reich înseamnă principiu, iar ECH 
înseamnă "foc". În Arborele Sephirotului ne aflam la nivelul picioarelor în toată simbolistica 
pământului, la nivelul rinichilor în simbolistica apei, la nivelul urechilor în simbolistica aerului și la 
nivelul întregului cap, suntem în foc. Dar, de fapt, este întregul corp care este cuprins în această 
realitate de foc, este întreaga creştere a sevei din Copacul care suntem şi care înfloreşte la nivelul 
capului. Nivelul de foc se află şi în călcâie, vezi povestea nașterii lui Iacob care ţine în mână 
călcâiul fratelui său. Focul este, de asemenea, principiul inteligenței, nu inteligența intelectuală, ci 
cea care pătrunde prin contemplație, meditaţie, rugăciune, prin deschiderea spre viziunea interioară 
în misterele divine, care nu sunt decât o altă faţetă a misterelor omului, cei doi poli ai aceleiași 
realități. 
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Dacă eliminăm Aleph-ul, cele două litere care rămân, Reich şi Shin, indică noţiunea de 
sărăcie. Aleph-ul, coarnele care captează informaţia, devine sărac. Pentru ca omul să ajungă la 
realizarea sa finală, el însuşi trebuie să facă circumcizia finală, care este aceea a tuturor dezordinilor 
intelectuale şi psihice, a tuturor acestor planuri de referință încă sigure, până când ajunge la 
necunoaşterea absolută. Aceasta este sărăcia, aceasta este ultima naștere. 


CUVINTE CU SEMNIFICAȚIE 
"Aror” 

În cuvântul AROR, care se scrie cu două Reich-uri, avem de-a face cu cuvântul pentru 
blestem, mai ales blestemul de după cădere. Este vorba de dublarea rezistenței. Există lumină doar 
atunci când există o relaţie corectă între emisivitate şi receptivitate. 

Aici avem o deschidere extrem de importantă la ceea ce se numeşte blestemul de după 
cădere. Este atitudinea noastră interioară care nu este corectă şi nu o pedeapsă din partea unui 
Dumnezeu exterior. În realitate, rezistența la lumină este cea care provoacă o ruptură a echilibrului. 
Intrăm în întuneric. Trebuie să ne revizuim şi astăzi atitudinea noastră interioară. Găsirea unei relaţii 
potrivite este întregul sens şi scopul vieții noastre pământești. 


"Bar” 

Cuvântul BAR, mort, înseamnă pe de o parte "bobul de grâu", iar pe de altă parte "puritatea" 
şi din nou "fiul". Când un evreu își face "Barmitzva", el intră în această dimensiune de fiu care este 
încă un bob de grâu. El trebuie să devină BEN, adevăratul cuvânt pentru fiu. Acest bob de grâu se 
va coace în pământ pentru a renaşte şi asta de mai multe ori, până când va intra în dimensiunea 
omului care este Fiul lui Dumnezeu. 

Mai există un cuvânt în care găsim BAR, este vorba de cuvântul DABAR, verbul. DAVER 
este verbul "a vorbi”. BAR, bobul de grâu, răsturnat formează RAV, înmulțirea. Este rădăcina 
cuvântului RABBI, maestrul, superiorul, adică cel care a intrat în această multiplicare după ce şi-a 
asumat creșterea, iar RABBIN este cel care se presupune că a realizat această multiplicare, nu doar 
prin cunoașterea Torei, ci prin integrarea în viața sa personală a tuturor tainelor pe care le conține 
Tora. 


"Barabbas” 

BARABBAS a fost eliberat în locul lui Hristos. Este numele care înseamnă: "Fiul Tatălui" 
(Bar: fiu, Abas: cuvânt din ebraica veche care înseamnă Tatăl). Aici este vorba de un act de 
echilibru: Fiul Tatălui trebuie să moară pentru ca fiul tatălui - răufăcătorul care este Baraba - să 
poată fi eliberat. 


"Guer” 

Cuvântul GUER înseamnă "străinul". Practic, noi locuim doar pe un pământ străin. Astfel, 
nu s-ar fi spus niciodată că lov a trăit în ţara lui Uz, ci că el este din ţara lui Uz. Când Avram este 
invitat să meargă în Țara Făgăduinţei - începutul plecării lui Israel - porunca divină este: "Du-te, 
părăsește ţara ta! Acesta este începutul creației omului care se întoarce la Dumnezeu. 


"Dor” 

DOR va face cuvântul DOROT, exprimând noțiunea de "generaţie" şi care, extrapolat în 
exterior, va însemna timp. Fiecare element al corpului nostru se află în acelaşi timp în planul fizic şi 
în planurile subtile, sunt aranjamente vibratorii. Natura este vibratorie, la fel ca și lumina, în parte. 

Aici găsim şi cuvântul DAR, spinul, care este tot noţiunea de timp. Poeţii au vorbit despre 
"spinul timpului", pentru că timpul este o suferință, este greu pentru noi. Întotdeauna alergăm după 
fericire, în mod inconștient, crezând că momentul următor ne-o va aduce. În loc să intrăm în DOR- 
ul interior, ne aflăm în DOR-ul exterior. 
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SHIN are valoarea 300 şi înseamnă dinte”. Are forma unui trident. Cu SHIN găsim o altă 
formă de energie, pentru că în realitate înseamnă dintele care conţine un întreg simbolism. 
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După ce a reprezentat grafic un arc de cerc tensionat, litera se va transforma, unghiurile sale 
vor deveni mult mai ascuţite, apoi se va transforma pentru a deveni SIGMA grecesc și pentru a da 
micul nostru şarpe, S-ul. 

Dinții sunt pietre - iar piatra care este aşezată în centru, este Piatra din colț care, pentru 
creştinism, este Hristos. Este piatra de finisare pe care, simbolic, trebuie să devenim. Dinţii sunt, 
aşadar, pietrele de temelie ale clădirii noastre esențiale. Când pierdem un dinte, schimbăm solul. 
Există un set de dinți pentru fiecare vârstă fizică: dintele de lapte al unui copil mic, dinții unui adult 
care ar trebui să schimbe solul și a cărui dantură trebuie să devină din ce în ce mai asemănătoare cu 
calitatea pietrei de temelie, iar persoanele foarte bătrâne, în jur de o sută de ani, experimentează un 
nou set de dinţi, dar foarte puţini dintre ei o fac. 

În vise, rolul pe care îl joacă dinţii este foarte important. Fiecare dinte este important. Anticii 
spuneau că atunci când visăm că vom pierde un dinte, înseamnă că vom pierde un membru al 
familiei noastre. Ei sunt piatra de temelie a familiei. 

În litera SHIN, este structura funcţională a trinităţii noastre. Suntem fiinţe trinitare. Ne aflăm 
în faţa celor trei energii fundamentale ale fiinţei noastre: plăcerea, posesia, puterea. 


Faris Middle Late 





Povestea din Zohar spune: 

Când a venit în faţa Sfântului pentru a prezida la crearea lumii, pretinzând că este frumosul 
cuvânt divin SHADAI, Atotputernicul, acesta l-a trimis înapoi spunând: "Eşti vrednic, ești bun, eşti 
adevărat, dar falsificatorii te vor folosi pentru a-și afirma minciunile, combinând cele două litere 
QOF și REISH şi formând cuvântul SHEQER, minciună. De aceea, deși eşti adevărat, o, literă 
SHIN, din moment ce cei trei patriarhi vor fi uniţi în tine, nu este potrivit să te folosesc pentru a 
opera crearea lumii! 


"Cei trei patriarhi” sunt Avraam, Isaac şi Iacov, pământurile de temelie ale lui Israel, 
trinitatea fundamentală a creației lui Israel și, în mod coextensiv, a umanităţii și a lumii. 


CUVINTE CU SEMNIFICAȚII 
"Shadai” 

Cuvântul SHADAI este scris SHIN, DALETH şi YOD. Dacă luăm rădăcina SHIN care trece 
prin DALETH, ușile, înseamnă că, primind energia divină, nu putem primi decât ceea ce putem 
suporta. Aceasta este întreaga economie divină. Este ca un râu care va trece prin porți şi, când totul 
este liniştit, dacă îl întoarcem - deoarece acestea sunt energii care trebuie să se întoarcă - ne va 
permite să trecem prin porți în cealaltă direcție şi să ne întoarcem la sursele noastre. La botezul lui 
Hristos se spune: "Ce ai tu, lordanule, ca să te întorci înapoi?” 

SHAD înseamnă sân. Prin hrănirea creaţiei Sale, Dumnezeu se dezvăluie şi, aşa cum o 
mamă dă lapte copiilor săi, ne dă ceea ce avem nevoie pentru a trăi şi a ne împlini. lar DAI 
înseamnă suficient, adică suficient la fiecare dintre nivelurile noastre de energie. Luat în celălalt 
sens, este vorba de cuvântul YAD, mâna, care este același cuvânt ca şi YOD, care profilează 
întregul YOD-HE-VOV-HE. Putem adăuga că în cuvântul DASHE, verdeață, găsim cele două litere 
de sân, Dumnezeu spune în Geneză: "Să dea pământul verdeață". Este vorba de verdeaţa care va fi 
hrana noastră şi de fructele copacilor care poartă în ei tot potenţialul lor de rod. Este energia divină, 
DASHE este verdeaţa care ne conduce spre ALEPH final. 
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TAV, ultima literă a alfabetului ebraic, are valoarea 400 şi înseamnă "marca", "semnul". 
Iniţial a fost reprezentat de o cruce. Apoi, începând cu secolul al XII-lea, a fost îndreptat, formând 
Tau grecesc și T-ul nostru actual, cu care s-a identificat, nu ştim prin ce evoluție surprinzătoare. 
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Este semnul Crucii pentru că Crucea ilustrează cel mai bine ceea ce numim "simboluri", un 
cuvânt care înseamnă "a arunca împreună", adică a aduce laolaltă două elemente care erau separate. 
Este vorba de relația dintre semnificant şi semnificat, de care acesta din urmă este aparent separat, 
dar care, în realitate, este elementul de bază care ne va permite să urmărim arhetipul din care 










rovine. Cu alte cuvinte, 





. TAV este cordonul ombilical care leagă partea de sus 
de partea de jos, care este calea întrupării şi, în același timp, a răstignirii. Fiecare element al Creației 
este legat prin cordonul ombilical de arhetipul său, adică de semnificat şi de semnificantul său. La 
fiecare nivel al creației, manifestarea implică o răstignire, deoarece este înghețată în spațiu-timp. 
Există o retragere a Divinităţii într-o formă aparentă care ascunde arhetipul, dar care nu numai că îl 
exprimă în același timp, dar care poartă în sine toată energia necesară pentru a putea să îl regăsim. 


Povestea din Zohar spune: 

TAV, deci prima care s-a prezentat în fața Sfântului, avea toate motivele să spere că va 
începe crearea lumii, făcând referire la cuvântul EMETH (Aleph - Mem - Tav) care înseamnă 
"adevăr". Terminând acest cuvânt”, a spus ea, "am dreptul să prezidez la crearea lumii. Sfântul a 
alungat-o şi i-a spus: "Eşti într-adevăr vrednică, dar nu este potrivit să te folosesc pentru a crea 
lumea, căci ești destinată să fii însemnată pe frunţile credincioşilor care au respectat Legea de la 
ALEF la TAV şi astfel să fii amestecată cu moartea. 


În răspunsul Său, Dumnezeu spune că TAV-ul este rezervat pentru a fi pus pe fruntea 
oamenilor care rămân credincioși la împlinirea Legii. lar primul care primeşte acest semn este Cain 
şi totuși el nu a început prin a merge de la ALEPH la TAV. Încă una dintre acele contradicții din 
Biblie. Cain şi-a dat seama de imensa sa greşeală: "Soarta mea este dramatică, voi fi un rătăcitor și 
un vagabond pe pământ şi oricine mă va întâlni mă va ucide!". Dumnezeu, în acel moment, îi pune 
semnul pe frunte, astfel încât este protejat. Este același semn, TAV, care a fost pus pe frontonul 
porţii evreilor în seara de Paşti, când, în cea de-a zecea plagă a Egiptului, Îngerul exterminator i-a 
exterminat pe toţi bătrânii fiilor egiptenilor. Acest semn îi va proteja pe copiii lui Israel. Este semnul 
celor care se află în această mare gestație de la ALEPH la TAV, pentru că ei trăiesc o moarte pentru 
o înviere. Căci, dacă există o naştere, aceasta este într-adevăr această trecere a Mării Roşii. 

În acelaşi mod, în Cartea lui Ezechiel sau în Apocalipsă, sunt marcați cei care vor intra în 
Ierusalimul ceresc, deci cei care au ajuns la TAV. 

Evreii folosesc cuvântul 7sintsum pentru a se referi la contracția Divinităţii care este ascunsă 
în timp (în celulă). De fiecare dată când trebuie să urcăm o treaptă a scării, suntem răstigniți de 
pământul pe care ajungem. Suntem pasageri pe acest pământ, dar şi pe toate tărâmurile interioare pe 
care trebuie să le cucerim şi să le abandonăm unul după altul, pentru a le cuceri în cele din urmă pe 
toate. Pomul cunoaşterii binelui şi răului, sau mai degrabă al dualității, va fi atunci pe deplin 
integrat. 

Adam a vrut să guste din acest Copac înainte de a-și cuceri cu adevărat toate pământurile 
interioare. Drama era la sfârşit, adică răstignirea Divinului care coboară în lume şi răstignirea lumii 
care trebuie să se întoarcă la Divin. Şi asta este ceea ce experimentăm în prezent într-un mod foarte 
dureros. 


CUVINTE CU SEMNIFICAŢII 
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"Het” şi "Eth” 

HET este non-timp, în timp ce ETH este timp, durata care ne este dată până când ne asumăm 
tot întunericul şi intrăm în lumina deplină. Atunci vom intra în non-timp, în ETH, pe care fizicienii 
îl numesc "altundeva" şi pe care încă nu-l putem traduce. Veţi găsi ETH în special în Eclesiastul, 
unde se spune: "Există un timp pentru a dormi, un timp pentru a te trezi, un timp pentru a trăi, un 
timp pentru a muri, un timp pentru a semăna, un timp pentru a culege, etc.". Este tot timpul de la 
semănat la cules, toată dualitatea pe care trebuie să ne-o asumăm. 


"Shabat” 

Shabbat are ca obiect a șaptea zi a Creaţiei, când totul a fost pus la locul lui și se spune: 
"Dumnezeu se retrage". Explicaţia o găsim în modul în care este construit cuvântul Shabbat. BEITH 
se află în centru, este Creaţia, iar cele două litere care îl înconjoară formează cuvântul CHETH, care 
va da numele de SETH, fratele redat lui Cain în locul lui Abel, pe care l-a ucis şi care se află la baza 
întregii umanităţi, deoarece de la SETH vedem că apar toți aceşti patriarhi care reprezintă 
umanitatea în devenire. 

CHETH, care înseamnă "fundaţia", "baza", este un cuvânt foarte interesant, pentru că este 
format din SHIN, care are valoarea 300 şi TAV, care are valoarea 400. Şi vă amintiţi că, prin 
analogie, 3 şi 4 au primit ordin să nu se separe niciodată, pentru că unul este mişcare, iar celălalt 
structură. Este vorba de GUIMEL şi DALETH care se unesc într-un raport corect, dând cuvântul 
GAD, fericire, sau acoperişul casei. Le găsim pe amândouă: SHIN = 300, care este această piatră a 
adâncurilor, miezul nostru care conţine toată energia, forța noastră musculară, şi TAV, care 
reprezintă structurile acestui SHIN. Ea este, așadar, fundamentul întregii fiinţe, al întregii creații și 
al fiecăruia dintre noi în special. 

Această retragere divină este un fapt de bază şi fundamentul Creaţiei, Dumnezeu se retrage 
fără să se retragă, pentru că dacă s-ar retrage, ar fi sfârșitul Creaţiei, care nu ar mai avea puterea de 
a reveni la arhetipul său. Ar fi existat această expirație, care este Creaţia, dar nu ar fi existat această 
inspirație, care este istoria noastră. Acesta este Shabat. 

SHABAT, adică Dumnezeu care se retrage, rămânând totuşi foarte discret prezent, ne 
eliberează pentru ca noi să ne putem "juca" cu El, să-L negăm, să-L facem să trăiască sau să 
devenim El. Adevărata libertate este tocmai aceea de a deveni, acolo ne eliberăm în loc să fim 
înlănţuiţi, celălalt este doar aparent. Cuvântul TSEMAH, germinare, este cel care ilustrează cel mai 
bine lucrarea de creaţie. Germinaţia este germenul care conţine Tsintsum-ul divin, "Kenos-ul" divin, 
aşa cum îl numesc Părinții Bisericii. Vedeţi aparenta contradicție, există o retragere divină în 
Tsintsum şi apoi, de acolo, TSEMAH, germinarea Divinităţii în fiecare dintre noi, fie că o acceptăm 
sau o refuzăm, fie că o împlinim sau nu. 


LITERE FINALE 


CAPH final are valoarea 500, unde va lua forma unui DALETH extins. De obicei, este 


însoțit de două puncte mici care indică faptul că se pronunţă "che", pronunţat în germană, şi "cha", 


atunci când există o bară. Exemplu: LAMED plus CAPH final se pronunță LECH sau LECHA. 
Aceasta este porunca lui Dumnezeu către Avram de a părăsi Uru, orașul său natal: "Du-te, 
părăsește-ți țara! Dumnezeu îi poruncește lui Avram să se ducă în totalitatea Sa. 





CUVINTE CU SEMNIFICAŢII 
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"Hek” 

Cuvântul HEK este acest palat al gurii care dă toată teoria Hekaloth-urilor, locuinţele mistice 
ale Divinităţii, toată această serie de palate care este o mare contemplaţie mistică pentru evrei, 
deoarece reprezintă traversarea tuturor ținuturilor interioare, a tuturor ultimelor ținuturi, unde 
mireasa se va împodobi cu rochii din ce în ce mai somptuoase, până când va îmbrăca rochia de 
mireasă. 

În continuarea lui HEK, HOSHEK este întunericul marilor adâncuri, este acel Palat în care 
este așezat SHIN, acea piatră prețioasă îngropată în cele mai mari adâncuri ale noastre, la care nu 
putem ajunge decât traversând acel întuneric. Când Hristos s-a urcat pe Tabor pentru a Se arăta în 
lumina Sa cosmică, El i-a instruit pe apostoli să nu spună nimic despre aceasta "până când Fiul 
Omului nu va cobori în iad şi nu va învia". SHIN nu se află în lumina de sus, ci în adâncurile în care 
trebuie să coborâm pentru a o găsi. 


MEM final are valoarea 600. Ceea ce era o matrice devine un copac complet care, după ce 
şi-a dat toată seva, ajunge la înflorire şi are valoarea de 600. De aceea, toată această cunoaştere a lui 
666, care este MEM-ul final, ne pune în fața unui număr de Om total împlinit, care a trecut prin 
toate fazele, care a terminat de a se naşte pe sine, trecând prin toate maternitățile, prin toate părțile, 
şi care intră în Împărăţie în acel moment. 


CUVINTE CU SEMNIFICAȚII 


Cuvântul EM este "mama". Poate fi pronunţat în două feluri: IM, care înseamnă "cu" şi AM, 
care înseamnă "poporul". Poporul, nu în sensul său social, ci în cel de masă nediferențiată. Unul îşi 
asumă maternitatea, celălalt poporul. Știm cu toţii că mulțimea, fiind inconştientă, este considerată 
periculoasă. Este nevoie doar de un lider care să îi facă să îl urmeze. Și când frica pune stăpânire pe 
ei, nu se mai cunosc pe ei înșiși, înnebunesc. Mulțimea este legată de inconştient, nu a început încă 
să coboare în adâncuri pentru a se putea controla, pentru a deveni cu adevărat matură. Când întreaga 
umanitate va fi conștientă, va fi în marş. Este conştientul legat de inconştient, deoarece este o 
naştere succesivă. Inconştientul în raport cu OLAM "lumea" este încă într-o matrice, este încă în 
întuneric. 

Adăugând un LAMED în mijlocul lui EM, obținem ELEM care înseamnă "fecioara" sau 
"bărbatul virgin" la masculin, adică fata tânără sau tânărul încă nubil. Pentru evreu nu este vorba de 
virginitatea fizică, ci în esență de această descendență, de această căsătorie cu noi înșine, acest 
LAMED încă prizonier al lui AM, adică al inconştientului său, nu a început încă să vibreze. 

Iar când acest cuvânt este pronunţat OLAM, este vorba de "lumea" exterioară, care este încă 
virgină, pentru că este încă legată de oameni, nu a început încă să se nască în adâncuri. De 
asemenea, indică o noţiune de timp, un timp indefinit, care nu se termină niciodată și care este 
tradus în mod greşit prin "veşnic". Eternitatea este transcendentă faţă de timp. Poate exista un timp 
care nu se termină niciodată fără a fi etern. Eternitatea este o calitate a non-timpului. 

Când, după cădere, Dumnezeu a spus: "Iată, omul a devenit ca unul dintre noi în cunoaşterea 
binelui și a răului. Să-l împiedicăm acum să întindă mâna, să ia Pomul Vieții, să mănânce din el şi 
să trăiască în veci", ar fi mai bine să spunem: "Omul a devenit "ca unul”, să-l împiedicăm acum să 
întindă mâna, să ia Pomul Vieţii, să mănânce din el, ca să nu trăiască în veci". Adică, să trăim 
OLAM. Dumnezeu îl va proteja şi îl va reseta pentru ca el să pornească din nou pe calea pe care a 
luat-o pe un drum greşit, crezând că a ajuns deja. Dar 









. El va trăi la nesfârşit în timp, 
fără a trece în eternitate. El va rămâne mereu virgin. Aceasta nu este o pedeapsă din partea lui 
Dumnezeu, ci o protecție. Omul rămâne AM în loc să intre în funcția de EM. Şi când am devenit 
conştienţi de faptul că suntem AM, AYIN se transformă în ALEPH şi începem întreaga muncă de 
EM. Atunci lumea intră şi ea în vibraţie şi de aceea poate deveni, se poate transforma. IRENE 
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Ce intră în MEM final? Cuvântul care este necesar aici este SHEM. Nu se poate vorbi de 
SHIN fără a vorbi de SHEM, "numele". Această piatră prețioasă, SHIN, nu este altceva decât 
Numele, ceea ce se numește "sunetul-sămânță” din adâncul fiecăruia dintre noi, în ritmul căruia 
suntem modulaţi, iar cel care găseşte acest sunet devine Dumnezeu, pentru că participă la Cuvânt. 
Ne aflăm aici în faţa MEM-ului final, care are o valoare de 600, şi a SHIN-ului, care are o valoare 
de 300, ceea ce dă 900, perfecțiunea Creaţiei, intrarea în Unitate, căsătoria. Cine găseşte Numele 
Lui, intră în căsătorie. 


PHE final are valoarea 800. Din punct de vedere grafic, este un PHE care, în loc să se 
întoarcă pe el însuși, se extinde de jos. PHE este "deschiderea", este gura, iar cu PHE final, este 
deschiderea ca eliberare, deschiderea totală. 


CUVINTE CU SEMNIFICAȚII 

Primul cuvânt care iese în evidență este ALEPH, prima literă a alfabetului. Dumnezeu 
devine "gură cosmică", Dumnezeu intră în Creaţie prin tradiție. ALEPH este cea mai uimitoare 
literă, deoarece este animalul cu coarne care reprezintă toate informaţiile pe care le primim de sus, 
iar acest corn prin care ajung toate informaţiile este coroana viitoare. În ALEPH, cornul devine 
coroană. 

RAPH este "medicul", iar RAPHO este "eu vindec"”. RAFAEL este "Medicul divin”. Este, de 
asemenea, permutarea cuvântului PHAR, care înseamnă "taurul", rădăcină care exprimă 
fecunditatea. În porturile noastre, farul aduce lumină. RAPH: REICH şi PHE final, 200 + 800 = 
1000. Medicul este cel care îl face pe om să conştientizeze cei 1000 de ani în care este vindecat. Nu 
există decât o singură mare problemă în lume, şi anume aceea de a locui în cei 1000. Toate celelalte 
sunt probleme false. 

În acelaşi sens, "Serafimul”, SARAPH, este cel care "arde". Când, în deşert, evreii au fost 
înțepaţi în palat de acești mici şerpi veninoşi, la cererea lui Dumnezeu, Moise a construit şarpele de 
aramă, care este SARAPH. Este, de asemenea, cel care vindecă, acest lucru este cuprins în numele 
său. Este deja umbra Crucii care se află acolo în profil, deoarece Hristos se va identifica cu acest 
SARAPH. 

SARAPH conține cele două litere din SOPH, care înseamnă "limită". Dacă vrem să ne 
vindecăm, trebuie să intrăm într-o limită, să schimbăm succesiv capetele pentru ca în final să punem 
ultimul cap pe umeri. 

Şi de aceea verbul YOSOPH înseamnă "a creşte". Dacă vrei să creşti, să te dezvolți, trebuie 
să ştii să intri în limite. Legea spune că, dacă vrem să evoluăm, trebuie să ne angajăm, să facem 
alegeri. El este cel care prezidează creșterea şi care, în acelaşi timp, respectă o limită. Iosif, soțul 
Fecioarei, este cel care veghează asupra pântecelui şi tot Iosif din Arimateea este cel care veghează 
asupra mormântului, care este şi el un pântece şi o înviere. 

YAM SOPH, Marea Roşie, care se află la capătul experienţei evreilor în Egipt, este numită 
în ebraică Marea lui lona, Marea Sfârşitului, este de asemenea cuvântul pe care îl găsim cu AYIN 
SOPH, "Nimic", adică infinitul, unicul. 


TSADE final, are valoarea 900. Este cârligul care se scufundă în adâncuri pentru a găsi 


. Este un pic ca 9, perfecțiunea în ajunul lui 10, Unitatea 
cucerită, care implică perfecțiunea. Cu TSADE final găsim aceeaşi idee. 


CUVINTE CU SEMNIFICAȚII 
ERETZ, "Pământul", apare în primul verset din Geneza. Este, de asemenea, cel care, după a 
doua zi a Creaţiei, când are loc o separare a Apelor de jos de cele de sus şi când are loc, în a treia zi, 
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o separare a celor uscate de cele umede, reprezintă Uscatul. Pământul este uscat, dar în acelaşi timp 
este inseparabil de umezeală, astfel încât există fecunditate. Fecunditatea se naște din căsătoria 
tuturor Pământurilor noastre interioare fertilizate de energiile noastre. În ERETZ găsim cele două 
litere ale luminii și, cu TSADE, opusul, marile adâncuri. 







QETZ înseamnă "sfârşitul" în sensul de împlinire. Dacă puneţi un YOD în mijlocul lui 
QETZ, veți obţine GAYITZ, "vară". 

ETZ, "copacul". Aceasta este cealaltă parte a sursei AYIN, aceasta este ceea ce va ieşi din 
rădăcini, care se va ridica din pământ şi va da frunze, muguri și flori. 


EXTRAS DIN "EGIPTUL INTERIOR” 


Între secolele al XIX-lea şi al XIV-lea înainte de Hristos, a trăit în Egipt poporul evreu, care 
s-a înmulțit şi a devenit o forţă pe care Faraon, regele Egiptului, a osândit-o la o aspră sclavie. Din 
rândurile acestui popor, un om, Moise, a înţeles dintr-o dată că această situație din afară era semnul 
sclaviei lăuntrice. El a hotărât „să scape”, de poverile lăuntrice, părăsind Egiptul. 

Annick de Souzenelle va folosi două denumiri simbolice ”Evreul” şi ”Egipteanul” pentru a 
ne demonstra că activarea genomului extraterestru din noi este o necesitate și la îndemâna oricui. 

Din această perspectivă, „Evreul” va simboliza în noi pe acela în care se deschide un spaţiu 
de conştiinţă din ce în ce mai mare prin avataruri succesive, în timp ce „Egipteanul” rămâne blocat 
de constrângerile sclaviei lăuntrice şi se împotriveşte oricărei ridicări a conştiinţei. 

Annick de Souzenelle, spre meritul ei, sesizează că: 

— Numele Adam aparţine, primului bărbat (genomul extraterestru de tip ARN), şi prin 
inserarea în genomul ”terranului” aparţine umanităţii tuturor timpurilor, fiecăruia dintre noi, bărbaţi 
şi femei. Numele clonei acestuia reprezintă Omul. 

— „Creat? ca dispozitiv” în a şasea zi a Genezei, „după chipul lui Dumnezeu” (al 
genomului extraterestru de tip ARN), Omul (clona genomului extraterestru) urmează să fie „făcut 
după asemănarea lui Dumnezeu” de către acest "dispozitiv” (adică clonat); acest „a face”, foarte 
diferit de „a crea”, este lucrarea divino-umană a oricărei vieţi, dinamica istoriei noastre, personală 
sau colectivă. 

— Acest Adam (”dispozitiv”) este creat „bărbat şi femeie”, ceea ce înseamnă că la nivelul 
zilei a şasea - noi suntem, din punct de vedere biologic, bărbaţi şi femei capabili de procreare 
(clonare a genomului străin din noi). Dar la nivelul Omului, aflat în devenire către dimensiunea sa 
reală de Om, mai presus decât animalul, capabil de mutații pentru a se apropia de „asemănare” - 
adică de Omul zilei a şaptea (clona) - semnificaţia este alta : orice ființă umană este „bărbătească” 
atunci când „îşi aminteşte” (în sensul ebraic al cuvântului) de imensul potenţial din care e alcătuit în 
adâncurile sale (genomul străin inserat în ADN și acum fragmentat în aşa zisul ”gunoi”); acest 
potenţial este numit Adamah; este mama adâncurilor, polul „feminin”, în centrul căruia este întins 
(inserat în ADN) în mod tainic chipul dumnezeiesc (genomul străin), sămânţa oricărei fiinţe umane 
(virus extraterestru), care face din fiecare din noi o persoană aparte, unică, deşi, paradoxal, fiind 
chipul lui Dumnezeu, orice ființă umană cuprinde umanitatea întreagă (virusul întreg), aşa cum 
fiecare parte a unui întreg reconstituie întregul. A creşte (a asambla fragmentele într-un întreg şi a-l 
clona) de la chip, către asemănare înseamnă potenţialul de care am vorbit mai sus, prin legământul 
masculin-feminin. 

— Pomul cunoaşterii, sădit în mijlocul grădinii Edenului (în capsida virusului), nu se 
identifică cu cel al cunoaşterii „binelui şi a răului” (ADN-ul), întrucât aceste ultime două cuvinte 
semnifică lumina şi respectiv întunericul (virusul şi celula), adică conştientul şi ceea ce nu este încă 
conştient. Acest Pom este, deci, Omul însuşi (bărbaţi şi femei) cu cele două părţi, conştientă şi 
inconştientă, referitoare la cei doi poli, masculin şi feminin, pe care Evreul le numeşte: împlinit şi 
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încă neîmplinit. 

Când, în capitolul al doilea al Genezei, Dumnezeu îi arată lui Adam partea (nu coasta!) lui 
neîmplinită (genomul străin), El îl ajută să-şi descopere propria dimensiune „feminină care îi era pe 
deplin integrată (inserată în ADN), dimensiune pe care Adam urma să şi-o însuşească. Această parte 
a lui Adam conţine sămânţa divină (instrucţiunile de clonare) denumită de Tradiţie NUME. Fiecare 
dintre noi poartă sămânţa în NUMELE său tainic (genomul străin). Este sămânţa pe care noi o vom 
creşte de-a lungul acestei uniuni lăuntrice care e aventura unei germinări măreţe (virusul, civilizația 
Borg). Acest feminin lăuntric al oricărei fiinţe care poartă sămânţa divină reprezintă acea parte a 
noastră de care suntem, la început, total inconştienţi. 

— Pe durata acestui proces de împlinire se produce o dramă; e drama „Căderii” (trebuie să 
imităm întocmai ce a făcut virusul la ”căderea” în celulă — prima lege a magiei). Ea îl face pe Om 
să uite de vocaţia sa de „nuntă” lăuntrică şi deci de renaşterea sa la alte niveluri de conştiinţă; ea îl 
face să-şi normalizeze starea de inconştienţă printr-o identificare cvasi-totală cu situația animalică a 
celei de-a şasea zile a Genezei. O asemenea stare de inconştienţă duce la sclavia lăuntrică a Omului. 
„Evreul” (genomul străin), prototip al umanităţii (virusului), va fi chemat să trăiască concret această 
situaţie într-o experienţă istorică de sclavie extremă în Egipt. Orice situație exterioară scoate la 
iveală o stare interioară. 


Omul nu este numai fiul pământului neînsuflețit (al ADN-ului). Sămânţa sa germinează în 
cea mai mare parte în ceea ce mitul numeşte Adamah, pământul său lăuntric, polul feminin 
constituit din tot ceea ce povestirea biblică descrie în primele şase zile ale Genezei - lectura acestor 
prime şase zile fiind valabilă şi pentru partea interioară a Omului. 

„Chipul lui Dumnezeu” (instrucţiunile de clonare) este sămânţa lui Adam; ea este un „micro- 
cuvânt imagine a Cuvântului divin (genomul străin), care face din Om o fiinţă înzestrată cu darul 
vorbirii - singura fiinţă logoforă dintre animalele create. Pentru a putea vorbi, el va trebui să se 
ridice în picioare în mediul său exterior. 

Însă, pentru a putea deveni pe deplin Cuvânt (genom străin), nu numai sămânța, ci fruct al 
acestui pom (ARN viral), într-o dimensiune de „asemănare” Omul va trebui să se înalțe în fiinţa sa 
lăuntrică. 

"Căderea” este ca şi cum sămânţa de pom din pământul Adamah şi-ar înfige rădăcinile şi şi- 
ar împinge seva fără ca aceasta să aibă puterea de a ieşi la lumină şi de a-şi urma creşterea ca să 
devină rod. 

Totul se întâmplă ca şi cum o eroare de programare ar face ca energia sa să ia drept lumină 
tenebrele pămîntului şi ar face-o să devieze orizontal pentru a da acolo, jos, roade înşelătoare, 
acestea fiind, de fapt, roade ale inconştienţei Omului! 

O asemenea inconştienţă proiectată în afară creează lumea junglei; ea provoacă proliferarea 
culturii în categorii determinate de valoarea acestor roade: admirabile, seducătoare, dar, în raport cu 
adevărata vocaţie a Omului, ele sunt aproape sterpe. 

Acelaşi mit biblic ne spune totuşi că această falsă programare (lumea creată de ADN) nu 
este decât o parazitare şi că, ontologic, informația rămâne intactă în sămânţa umană (în ARN) - 
înțelegând prin „ontologic” atributul real, fundamental al Omului. Cel care parazitează (ADN-ul) 
este diabolic! 

Pentru cel care simte gustul seminţei şi nevoia ei de a creşte, condiţionarea produsă de ADN 
este insuportabilă; deşi deviată orizontal faţă de legile sfinte sau de pioasele moralisme, această 
nevoie izbucneşte la un moment dat, dar, deseori, în forme anarhice devastatoare, ce provoacă 
suferinţe enorme. Suntem îndreptăţiți să ne întrebăm dacă există undeva o uşă care ar da spre 
programul originar, înainte de „Cădere” şi care ar permite pomului să-şi găsească drumul drept spre 
verticalizare. 

Miturile, aceşti mari povestitori ai programului ontologic, cunosc ieşirea, însă o ascund celui 
ce nu doreşte s-o găsească. Miturile vorbesc despre ieşirea din labirint într-un limbaj profetic. 


202 


Cântul mitului intră în rezonanţă, ca un ecou îndepărtat ce se apropie tot mai mult, cu cel al unei 
memorii tainice, care ţâşneşte pe neaşteptate şi aduce amintirea... Această rezonanţă pune stăpânire 
pe fiinţa cuprinsă de un suflu nou, o face să danseze, să plutească, să se înalțe, să străpungă cerul. 
Nu mai ştie nimic, în afară de faptul că totul a căpătat sens şi viață. Nu mai este în închisoarea 
labirintului. 

Trupul, da, mai este acolo, şi sufletul îi mai este legat de trup, dar ceva din el s-a desprins. 
Mai trebuie să trudească pentru o ieşire către lumină! 

Acest joc de comunicare drăgăstoasă dintre mit şi sămânța Omului este o cale de eliberare 
de o amploare fară margini; el ne poate călăuzi pe fiecare dintre noi către suflul nou pe care îl 
căutăm în adâncul nostru, dar de care ne temem atât de mult astăzi. 

Întrucât limbajul mitului este dumnezeiesc, nu-i putem cunoaște originea; însă tocmai pentru 
că sămânţa noastră este dumnezeiască, ea are acelaşi izvor ca şi mitul şi vorbesc acelaşi grai! 

La grecii antici, mitul lui Tezeu spune clar că la această deschidere nu se ajunge cu aripile 
artificiale construite de tehnologiile actuale, precum un Icar modern, nici cu cele ale lui Dedal, aripi 
minate de filosofii depăşite sau de spiritualităţi naive. Aripile ce îi vor permite Omului să se ridice 
deasupra labirintului, se ivesc din alianţa Omului cu miturile fondatoare al căror limbaj, încă străin, 
îi va dezvălui taina cea mai scumpă a fiinţei sale. 

Miturile îndrumă şi revigorează energia „seminţei” noastre; ele reprezintă Cuvântul 
dumnezeiesc care nimiceşte parazitarea diabolică de care am vorbit mai înainte şi redă puterii de 
germinare programarea sa inițială; ele ne arată direcția ieşirii „spre înalt” din labirintul lumii 
animale, pentru a intra într-un spaţiu uman. 

Trecerea din luna a şasea în luna a şaptea a vieţii intrauterine este analogă trecerii din ziua a 
şasea în ziua a şaptea a Genezei, când Omul părăseşte registrul animal şi devine, prin suflul Duhului 
lui Dumnezeu, „suflet viu”, adevăratul registru al Omului. În lumina aceluiaşi simbol - trecerea de 
la numărul şase la numărul şapte - se poate înţelege de ce Noe are şase sute de ani când intră în arcă, 
adică atunci când părăseşte lumea potopului (decapsidarea), cea care corespunde unei situații 
labirintice de „şase” şi trece într-o stare de „şapte”, cînd el se desăvârşeşte în arcă. 

Naşterea lui Hristos este semnul lunii a şasea a facerii Omului, etapă în care acesta a ajuns 
abia la o dimensiune animalică. lisus se naşte într-o iesle, încălzit fiind de respiraţia unui măgar şi a 
unui bou; se naşte pentru a duce mai departe gestaţia Omului complet şi a fiecărui om în parte, 
pentru a-l desăvârşi în ultimele trei luni ale matricei cosmice. 

Robia poate fi înţeleasă ca încătuşarea NUMELUI sfânt în Om prin „parazitare”. Pământul 
robiei (celula) este o matrice pentru cel care se verticalizează, un mormânt pentru cel care îi cade în 
mreje. 

Starea fiecărui om în clipa naşterii este de o inconştienţă totală, fapt ce-l face să îndure toate 
chinurile şi-i încătuşează acest „EU SUNT” al ființei sale, îngăduindu-i numai viața materială, 
punându-l într-o situaţie asemănătoare cu cea a primelor şase luni de viaţă intrauterină. Întrucât 
Adam cel universal nu a depăşit încă această etapă şi şi-a plănuit viaţa aşteptând o normalizare a 
acestei stări de robie, fiecare ființă umană destinată să ajungă la „cea de-a şaptea lună” e sfâşietor de 
singură. Dar şi mai sfâşietor ar fi să nu răspundă chemării. lată de ce este esenţială eliberarea lui 
YHWH, EU SUNT, din lanţurile închiderii în noi înşine. 

YHWH i se arată lui Moise şi acesta aude chemarea. Numele său ebraic Mosheh este 
alcătuit din inversarea literelor cuvântului Hashem, care înseamnă NUMELE. 

H Sh Mo MShH 

Chiar prin numele său, Moise ne arată întoarcerea esenţială pentru a deveni o dată cu ea ceea 
ce suntem în adâncul fiinţei noastre : EU SUNT. 

Dar nu-l putem cunoaşte pe YHWH în pământul Egiptului. Egiptul, în ebraică, este în esenţă 
o matrice de apă (Mâim — apele = celula) care închide un fetus în ea. Constrîns să stea acolo, fetusul 
Israel nu se va naşte decât prin suflul voinţei lui YHWH, a cărui dorinţă este ca acest popor să 
părăsească Egiptul (nucleul celulei) „pentru a-i oferi un cult” şi a-L cunoaşte pe El. 
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În limbajul biblic, Egiptul simbolizează lumea numită a „Căderii” şi Israel, lumea împlinirii, 
printr-o înălţare către „pământul făgăduit” (clonă virus), pământ spiritual, Ierusalimul fiindu-i 
perechea din afară în care sălăşluieşte taina NUMELUI, YHWH. 

Protejat de Iosif (Numele Iosif, de la verbul Yasoph, înseamnă „a înmulţi. Derivă de la 
rădăcina Soph, „limită”.), poporul ebraic păşeşte pe pământul Egiptului şi se înmulțește; aici va 
rămâne patru sute treizeci de ani. „Patru sute” este simbolul spaţiului matrice şi al timpului 
încercării; „Treizeci” este cel al creşterii în această matrice. 

Dacă iudeii intră în această matrice-Egipt călăuziţi de Yasoph-losif, ei vor ieşi de acolo în 
momentul „naşterii” care va fi Paştele traversînd Yam-soph, „marea limitei” numită de tradiţia orală 
„marea Roşie”. 

YHWH va spune: 

„Nu va rămâne Duhul Meu pururea în oamenii aceştia, pentru că sunt numai trup”. 

Conştientul - partea luminoasă a Pomului Cunoaşterii, pe care fiecare trebuie să şi-l 
clădească - trebuie să se cunune cu inconştientul - partea întunecată, purtătoare a esenței Fiinţei, 
sămânţa alcătuită după „chipul dumnezeiesc”. Această „femeie ascunsă” înăuntrul tuturor va aduce 
pe lume rodul divin... Menirea noastră primordială nu este alta decât cea a cununiei şi a naşterii, 
adică aducerea la lumină şi asumarea vocației care zace în abisul nostru, ivirea rodului divin într-o 
cu totul altă dimensiune a noastră (virusul). Această menire se poate descifra în numele Adam. 

Căsătoria lui Moise cu o femeie străină prevesteşte nunta lăuntrică a acestuia cu 
dimensiunea sa „feminină”, de care nu era conştient. Asistăm acum la lucrarea pe care o înfăptuieşte 
omul-Moise cu sine însuşi când îşi asumă cealaltă „parte”. Trecând prin aceeaşi experienţă ca şi 
Adam, Moise trăieşte extazul de a-şi descoperi adâncul fiinţei, esenţa acesteia. 

Se poate presupune că în Om zace un potențial imens; el poartă în sine acest „altceva” 
invizibil, necunoscut, cosmic, şi acest „altceva” este alcătuit din forţe contrare (genomul de tip ARN 
şi genomul de tip ADN); una porunceşte şi cealaltă se împotriveşte, încetineşte, amână... 

Obiectul dorit care se obține prea devreme nu ar putea fi însuşit. YHWH lasă aceste două 
forţe contrare să-l modeleze Om. Faraonul se împotriveşte de nouă ori plecării evreilor, exact cât 
durează gestaţia copilului. În acest timp ”Evreii” vor deveni laboratorul unei alchimii active care îi 
transformă pe îndelete şi îi duce la capătul gestaţiei în matricea-Egipt. Va urma naşterea, trecerea, 
păşirea pe un nou pământ. 

Menirea Faraonului este de a elibera poporul evreu de potenţialul neîmplinit, care l-a făcut 
sterp şi, în consecinţă, rob! Totul se întâmplă prin puterea Cuvântului divin! Numele Faraon conţine 
rădăcina Ra, care s-ar traduce prin rău”, neînplinit. Litera F (care se pronunţă urmată de vocala 
„a”) dinaintea rădăcinii Ra înseamnă „cuvântul care eliberează”. 

Doar cărămizi poate să facă omul care încearcă să-şi cucerească faima în exterior, în loc să- 
şi cucerească NUMELE în interiorul său. 

Omul devenit conştient şi care-şi construieşte NUMELE este „piatră”. Cuvântul „piatră”, 
Eben în ebraică, este compus din două substantive: substantivul „Tată”, Ab, şi substantivul „Fiu”, 
Ben. „Cărămida”, Labenah, nu mai cuprinde decât prezenţa „Fiului”. În acest caz, fiii nu mai sunt 
legaţi prin conştiinţa Tatălui, care-i uneşte, ci se înstrăinează degrabă unii de alţii, se risipesc. 

Oamenilor care muncesc la cărămizi nu li se mai dau nici paie (ARN viral) şi va trebui să şi 
le aducă singuri. 

Cuvântul „paie", în ebraică Teben, conţine şi el rădăcina Ben, „fiu”. În esenţă, textul ne 
spune că aceşti oameni, a căror muncă e de a face cărămizi, nu mai trăiesc legământul cu Tatăl şi nu 
mai au calitatea de fii! Duc o viaţă exterioară, care oglindeşte viaţa lor interioară: cea a unor 
animale de povară! 

Generaţia noastră făcută din cărămizi, dar nu a înţeles totuşi că trebuie să-şi „caute paiele”, 
să caute în profunzimea fiinţei dimensiunea „Fiului”! Omul care uită de Grăuntele divin care zace 
în el devine animal. Tatăl (dacă omul se mai gîndeşte la el) îşi are lăcaşul în înaltul cerului şi 
dimensiunea Fiului, vocaţie supremă a omului, este astfel zădărnicită ; din suflul divin omului nu-i 
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mai rămâne decât respiraţia necesară pentru a supravieţui în mizerie. 
Omul, chip al lui Dumnezeu, este o sabie în sămînța-miez a fiinţei sale! Omul este modelat de sabie chiar şi în forma 
corpului său. Aşa este Hristos în noi. 


Y 10 


| t | 
H-w-H OP ses 


„Tetragrama este o Sabie 

Litera Yod este mînerul 

Litera Waw îi este lama 

Şi cele două litere He sînt tăişurile". 


Şi Hristos spune: 
„N-am venit să aduc pace, ci sabie”. 


Fiecare dintre plăgile abătute asupra Egiptului va adânci prăpastia dintre „Egipteanul” şi 
„Evreul” care există în fiecare din noi, deoarece nu se va ajunge la împăcare decât după acest proces 
de separare a aspectelor care înainte nu fuseseră diferențiate. 


PRIMA PLAGĂ : APELE PRESCHIMBATE ÎN SÂNGE. Ieşirea 7,19 


„Şi a mai zis Domnul către Moise: «Să zici lui Aaron, fratele tău : Ia toiagul în mână şi întinde-ţi mâna asupra 
apelor Egiptului: asupra râurilor lui, asupra lacurilor lui şi asupra oricărei adunări de apă ; şi se vor preface în sânge şi 
va fi sânge în toată țara Egiptului, în vasele de lemn şi în cele de piatră!». 


Omul este în profunzimea lui Sabie (YHWH); atunci când nu pricepe că datorită acestui fapt 
vocaţia lui pe lume este să ajungă „Cuvânt” (vocaţie identificată cu cea de „Fiu”), inconştient el 
întoarce Sabia împotriva a ceea ce este el în profunzime, în „partea” lui primordială şi împotriva 
tuturor din jurul lui; totul se întâmplă fără ca omul să-şi dea seama de ceea ce face. Sabia devine 
atunci o armă care ucide şi face vărsare de sânge. 

Prima plagă ne arată că are loc şi o alchimie în interior, în inima Evreului - omul destinat să 
iasă din Egipt, adică omul care va părăsi zona inconştientului. Ea prevesteşte o izbîndă interioară. 
Are loc o primă transformare, precum aceea care se va produce în lisus din Nazaret după ce El 1-a 
izgonit pe Ispititor ; această transformare va fi constatată de nuntaşii din Cana Galileii. La nunta din 
Cana, sfârşindu-se vinul, lisus va preschimba în vin apa cu care umpluse şase vase de piatră; El se 
preschimbă în „a şaptea vadră” ; vinul este un simbol al sângelui. La Ierusalim, „luând paharul şi 
mulţumind, le-a dat [ucenicilor Săi], zicând : 


«Beţi dintru acesta toţi, căci acesta este sîngele Meu». 


De la Cana la Ierusalim, lisus va trece prin cele zece încercări care îl zguduie pe „Egiptean” 
şi care-l transformă lăuntric pe „Evreu”. Având aceeaşi rădăcină ca şi cuvântul Cain, Cana, care 
semnifică „a dobândi”, este locul unde Iisus începe să împlinească Marea Operă mesianică, pentru 
că El însuşi, în adâncul Persoanei Sale, prin confruntarea cu Satana, a preschimbat o parte din 
umanitatea asumată ; a făurit Sabia, în timp ce Cain a ucis cu ea. Înseamnă că, pentru poporul evreu, 
această preschimbare prevesteşte tainele mesianice. Apa în sine este mereu simbol al neîmplinirii, al 
inconştientului. Dar la Egiptean, Sabia răsturnată o face să intre în putrefacție. La Evreu, prin 
Moise, YHWH preschimbă, împlineşte şi determină apariţia conştiinţei. 

În cartea Genezei, inconştientul este simbolizat de umezeală, în timp ce conştiinţa e 
reprezentată de uscat, care semnifică şi lumina. 

Omul nu creşte, nu se înalță la vocaţia de Pom al Cunoaşterii, al cărui rod este menit să 
devină, decât dacă reuşeşte să concilieze cele două contrarii: uscatul şi umezeala, desăvârşitul şi 
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nedesăvârşitul, lumina şi întunericul. 

Israel a luat calea desăvârşirii spre vocația de Pom, al cărui rod „va fi” în YHWH - Hristos. 
Dar pomul urmează să fie tăiat: vor urma alte „plăgi" care îi vor condensa seva tocmai ca el să se 
poată verticaliza pe deplin. 

Nu există buni şi răi, ci oameni la care apare conştiinţa la diverse niveluri calitative şi 
oameni care se mai raportează încă la valori puerile care le justifică crimele. Cei ce se ridică la o 
conştiinţă nouă încep să-şi dea seama de aspectele care le-au mai rămas puerile şi care sunt părtaşe 
la crimă: acum iau calea spre desăvârşire. 

Omul este pentru întregul cosmos, echivalentul sării pentru sânge şi, prin extensie, pentru tot 
trupul pe care sângele îl străbate şi îl hrăneşte. 

Simbol al înţelepciunii divine, sarea funcţionează precum un catalizator în procesul care, în 
cea mai neînsemnată dintre celulele ce ne alcătuiesc, separă şi uneşte polul „lumină”, programat 
pentru a reconstitui o anumită celulă şi polul „întuneric”, care nu este aparent programat, dar care 
formează un potenţial straniu, capabil să reconstituie întregul trup. (Tocmai datorită extremei 
varietăţi a celulelor se practică manipulări genetice de „donare” cu ajutorul cărora se obține, 
pornind de la celula-mamă de plantă, copia acestei plante ; tot astfel se poate obţine copia unui 
animal, sau copia unui om. 

Când ajunge omul să se împlinească, fiecare celulă a trupului său se transformă şi, prin 
puterea sării, tinde către lumină. La un nivel simbolic, apa se preschimbă în vin ; vinul în sânge; 
sângele în duh. Vinificarea este o treaptă spirituală superioară viței de vie. Hristos spune: 

„Eu sunt viţa cea adevărată şi Tatăl Meu este lucrătorul”. 


A DOUA PLAGĂ: BROAŞTELE. Ieşirea 8, 1-4 


„Atunci a zis Domnul către Moise: «Intră la Faraon şi-i zi: Aşa grăieşte Domnul : Lasă pe poporul Meu, ca 

să-Mi slujească. Iar de nu vei vrea să-i laşi, iată Eu voi lovi toate ţinuturile tale cu broaşte. Râul va mişuna de broaşte 
şi, ieşind, acestea se vor sui in casele tale, în dormitoarele tale, pe paturile tale, în casele slujitorilor tăi şi ale 
poporului tău, în cuptoarele tale şi în aluaturile tale ; Pe tine, pe poporul tău şi pe toate slugile tale se vor sui 
broaște» ”. 


Cuvântul ebraic Tsephardim, tradus prin cuvîntul „broaşte”, poate fi tradus şi prin „avântul 
cunoaşterii”. Broasca este un animal care trăieşte într-un mediu umed şi care sare pe uscat. Să ne 
amintim că, în contextul biblic, dialectica uscatului şi a umezelii simbolizează dialectica luminii şi a 
întunericului, a conştientului şi a inconştientului : este dialectica Pomului Cunoaşterii. 

În multe povestiri se consideră că broasca reprezintă ieşirea la suprafaţă a părţii feminine 
ascunse în adâncuri (în întuneric se ascunde taina întoarcerii la lumină). 

Broasca este simbolul cunoaşterii de sine, ascunsă în inconştient (în ape). Omul ajunge să se 
cunoască prin conştientizarea celeilalte „părți? a lui, cufundate în adâncul inconştientului. Din 
această cunoaştere ţâşneşte lumina (uscatul). 

Omul care se împacă cu sine însuşi ştie să ridice vălul aparenţelor şi vibrează la sunetul ce 
îndreaptă paşii oricui spre Cuvântul divin, pentru că a desluşit, în sfârşit, esenţa fiinţei sale. lubeşte, 
cunoaşte şi lumina ţâşneşte nestăvilit. 

Cunoaşterea izvorâtă din „nunta” Omului cu „partea” feminină din adâncurile lui, „parte” 
simbolizată de broască, acest inconştient în care zac comori de energii latente, este o izbândă a 
acestor energii nebănuite ; ele reprezintă pentru „soţ” o forță şi o informaţie în accepțiunea de bază 
a cuvântului: îl formează pe om din interior. Nu numai că o asemenea cunoaştere îl vindecă pe Om, 
ci îl şi transformă pe îndelete în lumină, fiindcă nu este vorba despre o cunoaştere intelectuală, ci de 
apariţia conştiinţei. 

Cunoaşterea dobândită prin studii sau din cărți constituie o dualitate : subiect cunoscător- 
obiect de cunoaştere; ea presupune o muncă îndârjită şi un efort apreciabil pentru a memora. Îşi are 
sediul în creier şi ea poate să explice ființa, dar numai parţial şi nu declanşează accesul către 
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cunoaşterea care îşi are obârşia în interiorul nostru. 

Acest ultim tip de cunoaştere este iubirea. Rod al nunţii Omului cu broasca, ea nu presupune 
nici un efort de memorare, deoarece broasca exista, de fapt, în fiecare celulă a fiinţei, dar era 
scufundată în întuneric Prin nuntă, ea se transformă radical in situ şi devine lumină. Nu se poate 
vorbi deci despre memorie - doar dacă este vorba despre o memorie înscrisă în celulele din 
organismul viu - deoarece omul renaşte din această nuntă în care moartea şi naşterea îngemănate 
recreează o nouă ființă, plămădită în acea parte a cunoaşterii ce-şi are obârşia în conştiinţă. 

Menirea fundamentală a Omului este de a procrea (de a clona genomul străin). 

Deşi aceste matrice în care îşi are obârşia viitorul prunc divin - ca şi alte organe descrise de chinezi 
- nu se manifestă formal, funcţia lor energetică este foarte puternică. (Precum: „triplul încălzitor”, 
„inima centru” etc; acestor două matrice le corespund cele două „câmpii de cinabru inferioare”). 
Matricea de apă e situată în pântec, cea a focului — în „forja” toracelui. Matricea apei îl mână pe 
Om să-şi scruteze străfundul sufletului. Învăţind să-şi asculte glasul tainic al inimii, Omul face față 
cerinţelor lumii exterioare şi alege drumul potrivit chemării acestui glas. În matricea de foc, Omul 
se confruntă cu sine însuşi, săvârşind „nunţile” lăuntrice. 

Mielul lui Dumnezeu este „Plinea vieţii”. Cel ce se sustrage de la această lucrare interioară 
„în aluaturi şi în cuptoare”, îngăduie să-i mişune prin cele două matrice (pântec şi inimă) instincte şi 
patimi (simbolizate de broaşte) care-l vor distruge. 

Adevărata „nuntă” a Omului cu universul lui lăuntric îl face receptiv la cunoaşterea naturală 
a universului exterior, întrucât aceste două universuri reprezintă cei doi poli ai aceleiaşi realități a 
cărei taină se ascunde în adâncul nostru; se poate ajunge la ea doar printr-o trăire intensă. 

Drumul invers, cunoaşterea lumii dinafară, în cazul că duce uneori la cunoaşterea universului 
lăuntric atunci când inima este receptivă, este adesea labirintic, fără ieşire, istovitor, chiar ucigător! 

Vreme de o jumătate de mileniu, ştiinţele au progresat cu o viteză exponențială şi efectul lor 
a devenit cu adevărat alarmant numai în ultimul timp. La o privire superficială, s-ar putea constata 
cât de mult ne-au îmbunătăţit viaţa; la o privire mai atentă, nu putem nega faptul că, dacă ne-au 
eliberat trupul (de exemplu medicina, invențiile tehnice etc), consecinţa este că ne-au înstrăinat 
sufletul, au produs alte boli, ba chiar boli sociale foarte grave. De asemenea, ştiinţele au ucis 
câteodată Duhul. 

Noe a dezlegat taina din interior, după ce a trăit în arcă toate „nunţile' cu partea sa feminină, 
aflată în străfundurile lui (broasca); atunci s-a preschimbat în rod al Pomului Cunoaşterii, în beţia 
meritată a bucuriei depline. Ham a pătruns taina prin infracţiune, prin forță, pe cînd ceilalți doi frați 
l-au acoperit, intrând cu spatele înainte şi cu feţele întoarse înapoi. Omul care nu a pătruns nucleul 
firii sale şi nu i-a eliberat energia, nu poate să stăpînească energia nucleului materiei cucerite prin 
mijloace exterioare; materia îi scapă de sub control, ea este autonomă; că e manevrată de unii care 
se cred atotputernici, că e refuzată de alții care manifestează pe stradă agitând lozinci de groază, 
materia îşi vede de drum, nepăsându-i de aceste opinii, căci ea deţine puterea. Nu poate fi stăpânită 
decât de o forță din care ea face parte, adică de puterea omului devenit lumină. 

Călătoriile noastre în lumea dinafară, marile realizări, printre care se numără şi cucerirea 
spaţiului cosmic sunt doar echivalente inconştiente ale unei cuceriri unice şi esenţiale, cea lăuntrică. 


A TREIA PLAGĂ : ȚÂNȚARII. Ieşirea 8, 16-19 


„Atunci a zis Domnul către Moise : «Spune lui Aaron : întinde-ţi toiagul tău cu mâna şi loveşte ţărâna 
pământului, ea se va face țânțari în tot pămntul Egiptului». Şi au făcut ei aşa. Aaron şi-a întins toiagul cu mâna sa şi a 
lovit ţărâna pământului şi s-au ivit țânțari pe oameni şi pe vite. Toată ţărâna pământului s-a făcut țânțari pe tot 


-» 


pământul Egiptului”. 


Rădăcina cuvântului ebraic Kinim, care înseamnă „ţânţar”, este Ken, care înseamnă „da” şi, 
prin extensie, semnifică ideea de afirmare, de confirmare, chiar de întărire, de stabilizare etc. Acest 
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cuvânt apare de cinci ori în povestirea biblică şi de încă două ori în rădăcina Ken; în total, de şapte 
ori, iar obiectul care se face țânțari este „ţărâna pământului”. 

Întrucât apare de şapte ori în textul biblic, deducem că aceste aplicaţii trebuie să manifeste 
pe deplin principiul care le guvernează pentru ca Omul să experimenteze caracterul lor dăunător şi 
să pună în discuţie principiul. Numărul şapte, care evocă saturația, plenitudinea, implică o 
schimbare, o mutație între cei doi poli : polul „morţii” la care omul ajunge în urma unei mari 
suferinţe, când mişună o mulţime de „ţânţari”, şi polul „naşterii” care rămâne deschis! 

Omul va putea să se preschimbe numai după ce a trecut prin toate greşelile şi şi-a dat seama 
de ce a făcut. Chiar în momentul când va mărturisi că a greşit, se va face preschimbarea, întrucât 
Hristos - YHWH, a înviat! 

Prin „pământ”, în ebraică Adamah, înţelegem substanţa lăuntrică a lui Adam şi prin atributul 
lui Adam (sau al Omului) de „ţărână” înţelegem puzderia nebănuită de comori potenţiale care zac în 
inconştientul lui, adică tot ce se prăseşte şi se înmulţeşte (ne spune textul celei de-a cincea zi a 
Genezei) în apele părții neîmplinite a Omului. Adamah, tradus „pământ”, este făcut din materie 
umedă (umilinţa, pioşenia sunt doar o pornire lăuntrică de întoarcere la Adamah). Printr-o lucrare 
de împlinire, în care umilinţa joacă un rol însemnat, numărul mare de părți umede vor fi secate până 
se vor aduna toate într-un întreg „uscat” (clonă virus), un „pământ” desăvârşit; cuvântul ;,uscat” sau 
„pământ”, în acest caz, provine din Eres, termen ebraic ale cărui prime două litere semnifică 
lumina, întrucât acest pământ reprezintă conştiinţa, împlinirea. 

După cădere, nici o lucrare nu se mai face, nu mai apare nici o conştiinţă şi, atunci când 
textul biblic menţionează pământul - Erets, se referă doar la pământul exterior delimitat de oceane 
sau - mai degrabă - la ceea ce a produs intelectul. Omul foloseşte cu precădere comorile potențiale 
ale NUMELUI pentru a-şi spori înţelegerea intelectuală; scopul lut nu mai este să ajungă la NUME. 
El trudeşte ca un rob să-şi facă un renume, pentru a compensa faptul că nu-şi explorează 
inconştientul. 

„Țărâna pământului” semnifică în a treia plagă ţărâna pământului exterior, reprezentată de 
mulțimea invențiilor, a realizărilor, a tehnicilor, a filosofilor - sisteme de gândire şi ideologii, a 
instituţiilor etc, pe care Omul le-a organizat doar în dominaţia universului exterior. 

Omul căzut în păcat, simbolizat de „Egiptean”, dar şi, într-o anumită măsură, de „Evreu” 
atâta vreme cât rămâne alături de tiranul său, nu face decât să deplaseze polii robiilor, căci îl vom 
vedea devenind tot mai dependent de ceea ce produce, fapt care se ridică împotriva sufletului său. 

Omul a ajuns să creeze o lume care iese din arhetipurile ei interne, o lume anarhică, bolnavă, 
în care instaurează o ordine falsă, bazată pe un ansamblu de legi ce nu mai au nici o legătură cu 
Logosul, ci cu bunul său plac inconştient. 

În cazuri extreme, această lume se transformă într-o puzderie de țânțari care mişună peste 
tot, trăiesc, dar provoacă moartea. 

Dumnezeu înzestrase toiagul lui Aaron (simbol al ARN-ului viral), ca şi mâna lui Moise, cu 
puterea de a transforma orice lucru aparent în realitatea lui subtilă. La porunca sa, toiagul s-a făcut 
şarpe, mâna s-a acoperit de lepră. Toiagul este semnul autorităţii, iar şarpele — cel al înţelepciunii. 
Mâna, Yad în ebraică, este simbolul NUMELUI divin YHWH cuprins în litera Yod. Când mâna nu 
mai este dătătoare de lumină, ea aduce boala, aici o boală de piele. Pielea este, în starea de cădere în 
păcat, lăcaşul lipsei de înţelegere, al prostiei, al orbirii şi inconştienţei. Înzestrată însă cu puterea 
divină a lui Yod, mâna se vindecă. 

De aceea toiagul lui Aaron, lovind ţărâna unui uscat care nu este făcut din umed, scoate la 
iveală o puzderie de țânțari! Dacă fiecare om s-ar preschimba pe sine însuşi, multe suferinţe ar 
putea fi evitate. 

Dosarul manipulărilor genetice este înspăimântător. Aceste cercetări în biogenetică au fost 
grăbite probabil de presiunea celor care (femei şi uneori chiar bărbaţi) doresc să aibă un copil „cu 
orice preţ”. E adevărat că dimensiunea animalică de a procrea este necesară, frumoasă, dă echilibru 
şi ne luminează prima parte a vieţii. Dar e la fel de adevărat că, ontologic, 
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Dar descoperirea unei tehnici de fecundare a dus la descoperirea altei tehnici, care a ajuns 
astăzi să fabrice prin clonare fiinţe cu totul artificiale, fără îndoială monştri, şi din punct de vedere 
fizic, şi psihic. Asemenea fiinţe nu mai sunt născute de un bărbat şi de o femeie, de aceea ele nu mai 
sunt protejate de legile ontologice. Nu mai pot să intre în rezonanță cu nucleul divin care 
sălăşluieşte în adâncurile ei şi să ia calea preschimbării. 


A PATRA PLAGĂ : TĂUNII. Ieşirea 8, 20-23 


„Zis-a Domnul către Moise: «Scoală mâine de dimineaţă şi ieşi înaintea lui Faraon în vremea când el are să 

iasă la apă, iar tu să-i zici : Aşa grăieşte Domnul : Lasă pe poporul Meu ca să-Mi slujească în pustie! Dacă însă nu vei 
lăsa pe poporul Meu, iată Eu voi trimite asupra ta, asupra slujitorilor tăi, asupra poporului tău şi asupra caselor 
voastre tăuni, şi se vor umple casele Egiptenilor de tăuni şi pământul pe care trăiesc ei. Și voi osebi în ziua aceea 
pământul Goşen, în care locuieşte poporul Meu, că acolo nu vor fi tăuni, ca să ştii că Eu sînt Domnul în mijlocul 
acestei țări. 

Voi face deosebire între poporul Meu şi poporul tău şi chiar mâine va fi semnul acesta pe pământ». 


În a patra plagă, „tăunul” care pustieşte pământul Egiptului este cuvântul ebraic Arob. Are o 
asemănare perfectă cu verbul „a se întuneca”; a doua asemănare este Ereb, alcătuită din aceleaşi 
litere-energii ca şi Arob. Ereb este „seara”, acel moment al Genezei când se lasă întunericul şi se 
termină o zi, dar când totul se ia de la început, întrucât seara pregăteşte noaptea din care se va naşte 
o altă zi. Lumina nu poale ţâşni decât din întunericul de care suntem conştienţi. 


„Dumnezeu vorbeşte când într-un fel, când într-alt fel [...] în vis, în vedeniile nopţii, atunci când somnul se lasă 
peste oameni şi când ei dorm în aşternutul lor. Atunci El dă înştiinţări oamenilor” (lov 33. 14- 16.). 


A patra încercare a ludeilor concentrează experiența acestui popor în momentul serii, 
moment prielnic reîntoarcerii către sinele profund. 

A patra zi a Genezei structurează timpul Omului. Luminătorul cel mare pentru cârmuirea 
zilei; luminătorul cel mic pentru cârmuirea nopţii. 

Există însă un alt personaj, care poartă acelaşi nume ca Arob dar pronunţat în acest caz 
Oreb, şi care, într-un alt mit biblic - cel al lui Noe, joacă rolul de „mică stea” ; este vorba de „corb”. 
Nu este posibil să desparți elementele diferite; întunecarea, seara, mica stea din a patra zi a Genezei, 
corbul, fără a ţine seama de numărul „patru”, Areba în ebraică; el are rădăcina asemănătoare cu 
Areb; totalitatea lor face să licărească taina „tăunului”. 

Corbul, mai întâi, ne îndeamnă să-l însoţim pe arca lui Noe. În mitul biblic, pe vremea lui 
Noe, oamenii se înmulţeau pe pământ şi nu aduceau pe lume decât parte femeiască, adică fiinţe în 
care nu se săvârşea lucrare bărbătească (lucrarea genomului străin). Aceste fiinţe, care „nu-şi 
aminteau” de potenţialul lor divin, se identificau atunci în totalitate cu el şi în situaţia asta confuză 
energiile potenţiale rămân animale, psihice şi nu clădesc nimic divin! Umanitatea e şi azi alcătuită 
în mare parte din acest tip de oameni. Printre oamenii din acea vreme, Noe era un om drept; nu 
făcea nici un rău, atunci când violența făcea ravagii peste tot. Dumnezeu i se arătă şi îi dădu de 
veste că un potop se va dezlănţui pe pământ, încercare care va pogorî Duhul în Om (instrucțiunile 
de clonare) „căci orice făptură trebuia acum să se împlinească”. 

Noe primi porunca să construiască o arcă şi să intre în ea cu familia sa şi cu animalele. Arca 
va pluti deasupra potopului şi cei din arcă vor fi salvaţi. 

Intrarea lui Noe în arcă cu toţi cei ce-l însoțeau nu a fost altceva decât intrarea întregii sale 
ființe în matricea propriei sale Adamah; cifra patru simbolizează răgazul necesar în vederea 
încercării şi a restructurării. 
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Odată intrat în arcă, în adâncul fiinţei sale, Noe începe lucrarea de reîntoarcere. Apele 
lăuntrice ale lui Noe se usucă, inconştientul devine conştient ; „demonii” devin lumină. Povestea ne 
este descrisă cu o discreţie admirabilă. Sub pretextul de a alia vremea de afară şi nivelul apelor, Noe 
a dat drumul prin fereastra corăbiei corbului care, zburând, nu s-a mai întors până ce a secat apa de 
pe pământ. Apoi, după el, a trimis porumbelul, care, negăsind loc de odihnă, a revenit pe corabie. 
După şapte zile a dat iarăşi drumul acestuia; spre seară s-a întors cu o ramura de măslin în cioc 
semn că s-a scurs apa de pe faţa pământului. Apoi, după alte şapte zile, porumbelul nu s-a mai 
întors. 

Corbul şi porumbelul sunt amândoi simbolurile Sfântului Duh ; corbul, acest Duh care 
călăuzeşte Omul în adîncurile sale, este „luminătorul cel mic” ce străluceşte noaptea ; porumbelul, 
acest Duh care smulge Omul din adâncuri şi-l călăuzeşte la lumină - e „luminătorul cel mare” care 
străluceşte ziua. Alternanţa zborului păsărilor ne arată „nunta” luminii cu întunericul în Noe. 
„Seara”, când porumbelul reveni cu ramura de măslin, simbol al păcii şi al împlinirii, este partea 
textului care ne face să pătrundem în taina nunţii pe deplin sărbătorită dintre lumină şi întuneric, 
dintre porumbel şi „corbul serii”. Ne dăm seama atunci că în Noe în curând totul se va împlini. 

La ieşirea din arcă, Noe se făcuse fruct al Pomului Cunoaşterii, îmbătat de rodul copleşitor 
al Duhului Sfânt dumnezeiesc. 

După aceste lămuriri, putem începe să deosebim cine este Arob, acest tăun ce se răspîndeşte 
pe pământul Egiptului ; El este Duhul Sfînt care adie pentru a îndemna Omul să-şi asume „o seară”, 
sfârşitul unei zile, pentru ca, după o noapte de întuneric, să rodească o nouă zi. 

Refuzând seara şi opunându-se Duhului Sfînt, Omul se opune propriului duh. Arob, care 
simbolizează Duhul Sfânt, îi răvăşeşte pe cei ce nu intră în suflul lui şi care nu va dăinui în faţa Lui, 
pe Egiptean, dar îl întăreşte pe „Evreu” în Goşen (clonă virus), pământul pe care îşi va pune temelia 
casei. 

Nu este vorba despre acelaşi pământ din timpul primelor trei încercări, când se părea că 
Evreii şi Egiptenii erau amestecați. Începe un proces de diferențiere : egiptenii (cei care nu au 
activat capătul LTR cu instrucțiunile de clonare) sunt de o parte, evreii (care şi-au activat capătul 
LTR al genomului străin din ei) de alta, şi aceştia din urmă sunt pe un pământ pe care îl putem 
considera ca simbol al unui pământ lăuntric în curs de formare, interpretarea ne este cu atât mai 
mult îngăduită, cu cât acest pământ este numit Goşen. Cuvînlul ebraic se arată ca o grădină - Gan - 
la capătul căreia este litera Shirt, care simbolizează sâmburele divin al profunzimilor, „piatra” de 
temelie, YHWH, Shem, NUMELE. 

Acest pământ nu este de fapt acela unde „sălăşluiesc” evreii, ci acela pe care „ei îşi ridică 
sălaşurile”. Nu se face doar un proces de diferenţiere, ci şi unul de verticalizare începând din 
momentul ancorării în NUME. 

Procesul de diferențiere e acum pus în practică ; el constă în necesitatea de a ne transpune în 
Evrei spirituali şi de a ne cununa cu Adamah-ul nostru lăuntric şi, în consecinţă, de a primi Duhul 
lui Dumnezeu şi pe Arabul care este expresia exterioară a acestuia. 

„Evreul” poate recunoaşte şi întâmpina corbul; împreună cu Duhul-Sfânt, merge spre 
profunzimile sale; merge în întâmpinarea întunecimilor sale şi a demonilor săi cu care va trebui „să 
se cunune”, să-i pătrundă pentru ca în această moarte să se facă întoarcerea şi să izvorască lumina. 

„Egipteanul” se pierde în tenebrele proprii; demonii săi pun stăpânire pe el, îl ucid, însă el 
nu-şi dă seama şi proiectează, în afara sa, asupra altuia, pe care-l acuză, sursa suferințelor lui. 

De la botezul său cu apă şi de la întâlnirea cu Satan, Hristos parcurge Egiptul lăuntric al 
„Fiului Omului”. El întâlneşte toți demonii, îi alungă şi, în acelaşi timp, îl îmbogățește pe Om cu 
lumina reîntoarcerii la Sine. 


A CINCEA PLAGĂ : CIUMA. Ieşirea 9, 1-7 


„Atunci a zis Domnul către Moise : «Intră la Faraon şi-i spune: Acestea zice Domnul Dumnezeul Evreilor: 
Lasă pe poporul Meu să-Mi slujească! Iar de nu vei vrea să laşi pe poporul Meu, ci-i vei mai ţine, iată, mâna Domnului 
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va fi peste vitele tale cele de la câmp: peste cai, peste asini, peste cămile, peste boi şi va fi moarte foarte mare. Dar va 
face Domnul osebire în ziua aceea între vitele Israeliţilor şi vitele Egiptenilor: din toate vitele fiilor lui Israel nu va 
muri nici una» ”. 


Ca şi în cazul celei de-a patra plăgi, YHWH nu-şi mai manifestă puterea şi prezenţa prin 
intermediul toiagului sau al cuvântului lui Aaron (genomul străin), ci îi porunceşte direct lui Moise 
să vorbească el însuşi cu Faraon. Ca şi cum, în a patra şi a cincea plagă, cuvântul (capătul LTR cu 
instrucțiunile de clonare) i-a fost dăruit din nou lui Moise, cel „netăiat împrejur de Cuvânt”, iar 
procesul de vindecare care a început o dată cu cea de-a patra plagă continuă în această nouă etapă. 

Cea de-a cincea contracție a matricei Egiptului este pătrunsă de energia literei He cu 
valoarea numerică cinci din Tetragrama dumnezeiască. Realizarea acestei lucrări de împlinire, 
căreia primele patru plăgi i-au aşezat structurile, începe acum să se centreze pe energia literei He ; 
ea îi va transforma pe aceşti „oameni-cărămizi” în „oameni-pietre” cu sufletul viu, ca şi în cea de-a 
cincea zi a Genezei în care Dumnezeu creează primele fiinţe vii, cele ale peştilor şi ale păsărilor. 

De aceea cea de a cincea şi cea de a şaptea plagă, asemănătoare cu cei doi He ai 
Tetragramei, se vor desfăşura, una în raport cu alta, în jurul celei de-a şasea, care corespunde literei 
Waw din Tetragramă. 


Yod 10 


: | | 
NIN Hé-Waw-Hé 5-6-5 


Cea de a opta şi cea de a noua plagă ne vor conduce apoi spre ultimele mutații, apropiate de 
Pastele pe care îl va revela cea de a zecea plagă. 

De aceea se spune în Biblie: „Jată, Mâna Domnului (YHWH) va fi peste vitele tale”. 

— Mâna, Yad în ebraică, implică, de asemenea, litera Yod care conține totalitatea Numelui sfânt. 

— YHWH reprezintă Numele Sfânt al Domnului: „Eu sunt”. 

— Verbul e folosit la timpul prezent, întrucât reprezintă Numele Sfânt al Domnului şi nu este folosit 
decât în acest text prin care se vesteşte cea de-a cincea plagă. 

Rezultă că Sabia Cuvîntului (Logos) operează acum în mod direct, fără mijlocitor, fără 
toiagul şi cuvântul lui Aaron, prin care se transmitea, de obicei, energia Cuvântului (Logos). 

„Nu am venit să aduc Pace, ci Sabie”, spune Hristos. 

Sabia desăvârşeşte Numele omului lăuntric, dar se întoarce împotriva celui care nu-şi 
cunoaşte Numele, pentru ca el să ajungă la revelația acestui Nume Sfânt. Cu Sabia aceasta fiecare e 
cântărit şi cel care nu este în duhul Edenului, în tăişul Săbiei, acela suferă şi moare prin Sabie. 

În această a cincea plagă Sabia este prezentă şi pune în rânduială „animalele interioare” ale 
Evreului, „sufletele sale vii” din ziua a cincea. În exterior, aceeaşi Sabie ucide animalele 
Egiptenilor, ce reprezintă obiectivarea energiilor interioare (numite în ebraică animale). Nestăpînite, 
aceste energii, fac din omul care nu-şi cunoaşte Numele jucăria lor. 

Aceste "animale” sunt: 

— calul, ca simbol al libidoului; 

— asinul, ca simbol al ascultării, al supunerii şi, în consecinţă, simbolul sclaviei sau al eliberării; 

— cămila, ca simbol al călătoriei în pustiu şi al depăşirii obstacolelor; 

— vitele mari, care sunt legate de triada „plăcere-posesiune-putere”; 

— vitele mici, ce reprezintă „pulberea” darurilor interioare (proteine virale), care în ele însele au 
puterea verticalizării, dar care, neprelucrate, devin hrana şarpelui din Geneză etc. 

Şi astfel „Evreul”, adică Omul care-şi cunoaşte Numele, pune în rânduială animalele sale 
interioare şi, o dată cu ele, pe cei doi He ai Logosului-Sabie. Plaga care pustieşte Egiptul distrugând 
şeptelul său este „ciuma” (Deber). Acest cuvânt pronunţat Dabar înseamnă în ebraică „Verbul”, 
„Logosul”, „Cuvântul”. Ciuma distruge animalele „Egipteanului”; Cuvântul, Logosul ctitoreşte pe 
„Evreu” în energiile sale interioare, care fac din sufletul psihic-animal al fiecăruia un suflet spiritual 
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sau duhovnicesc. 

Observăm că Ciuma sau Cuvântul reprezintă aici realitatea fulgurantă a acestei a cincea 
plăgi, Sabie cu două tăişuri! Dar mai este ceva ; „Mâine, adaugă textul, Domnul (YHWH) va 
săvârşi lucrul acesta”, iar „lucrul” se identifică cu „cuvântul” acesta (Dabar) căci orice „lucru” este 
opera „Cuvântului” ; el este unit în mod profund cu Cuvântul care-l întemeiază şi căruia el îi poartă 
numele. Între Cuvânt şi „lucru” se situează respiraţia dintre Necreat şi creat, dintre Dumnezeu şi 
Om şi dintre Om şi Dumnezeu, într-o inspiraţie-expiraţie a unui neîncetat du-te-vino din cer spre 
pământ şi dinspre pământ spre cer (începe transportarea componentelor spre clona virusului). 

Este important să precizăm că atunci când Domnul (YHWH) „face” acest lucru, verbul „a 
face” este alcătuit din aceleaşi patru litere ca şi verbul „a salva”, prezente şi în numele lui lisus- 
Salvatorul! Lucrarea dumnezeiască, în această a cincea plagă, este o lucrare de mântuire, în sensul 
de împlinire. Şi Iisus, Salvatorul, apare aici în filigran. El este Cuvântul, Logosul. Într-o asemenea 
perspectivă, ciuma însăşi contribuie la mântuire, Sabia nelucrând decât pentru împlinirea creatului 
şi pentru slava lui Dumnezeu. 


A ŞASEA PLAGĂ : LEPRA. Ieşirea 9, 8-12 


„Iarăşi a grăit Domnul cu Moise şi cu Aaron şi a zis: «Luaţi-vă câte o mână plină de cenuşă din cuptor şi s-o 
arunce Moise spre cer înaintea lui Faraon şi a slujitorilor lui. Dar i se va stârni pulbere în tot pământul Egiptului şi 
vor fi pe oameni şi pe vite răni şi băşici usturătoare în toată ţara Egiptului» ”. 


Începând cu această a şasea plagă se deschide luna a şasea a formării copilului Israel în 
matricea Egiptului, lună esenţială pentru orice maternitate. În această lună, în viaţa intrauterină, 
copilul este format din punct de vedere anatomic şi fiziologic. El are viaţă în sine, dar ce s-a început 
în luna a cincea este departe de a fi atins maturitatea necesară naşterii. 

În luna a şasea copilul este constituit din punct de vedere biologic, dar trebuie să mai rămână 
încă trei luni în pântecul mamei pentru a creşte şi a deveni capabil în timpul vieţii sale să-şi 
depăşească natura animalică, pentru a atinge dimensiunea sa umană. Apoi, într-o nouă etapă, el va 
ajunge la dimensiunea sa dumnezeiască şi va deveni „asemănător cu Dumnezeu”. 

În jurul numărului şase se circumscrie o etapă cu totul nouă în viaţa oamenilor. El 
corespunde literei Waw, a cărei hieroglifă originară reprezintă desenul unui cîrlig, reprezentând 
conjuncţia de coordonare „şI”. 

În această, a şasea, plagă, puterea lui Waw continuă ctitorirea Numelui, ca şi în luna a şasea a 
oricărei sarcini. Ea îi însoţeşte pe evrei, pentru a-i conduce spre rodnicie şi începe această lucrare 
prin unirea celor doi frați, Moise „şi” Aaron, cărora Dumnezeu (YHWH) li se adresează în mod 
direct pentru prima oară. Pe parcursul primelor patru încercări, Dumnezeu (YHWH) s-a adresat 
doar lui Moise, ca şi cum Aaron ar fi fost exclus, sau, mai curând, ca şi cum, în această încercare a 
Cuvântului, Moise ar fi recâştigat integritatea cuvântului. Ne amintim că Aaron era slujitorul 
Cuvântului, iar Moise, profetul său. Acum, prin puterea roditoare a lui Waw, unirea dintre cei doi 
frați este posibilă, simbolizând creşterea Cuvântului în Israel. Waw a devenit rodnic pentru că a 
cunoscut ancorarea în Yod-ul lui YHWH. De aceea în cea de a zecea plagă - cea care corespunde 
literei Yod - noi îi vom regăsi pe cei doi fraţi uniți pentru a doua oară prin chemarea dumnezeiască. 

Unirea sau cununia este un foc şi litera Waw nu face altceva decât să ne introducă în această 
matrice a focului. E vorba de focul puternic al fiecărui om care-şi desăvârşeşte Numele; este 
„botezul focului” despre care vorbeşte Sfântul loan Botezătorul. 

Cea de a şasea plagă ne conduce în inima acestei încercări, în matricea tainică a cununiei 
lăuntrice. Moise este numit aici „ceresc”, căci, reunit cu Yod, este reunificat cu el însuşi şi trăieşte 
cununiile sale cu cerurile sale lăuntrice. 

Domnul (YHWH) cere lui Moise şi lui Aaron să arunce în ochii lui Faraon cenuşă din 
cuptor, aceasta simbolizând ceea ce nu a constituit obiectul arderii sau ceea ce nu a ars suficient. 

Arderea în Marea Lucrare a cununiei lăuntrice este într-adevăr cea care transformă omul în 
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pulbere - pulbere şi cenuşă ; ea distruge structura primului „eu”, necesar dar narcisiac, pentru ca el 
să se reconstruiască în lumina persoanei profunde, pe care doar iubirea o poate ajuta să apară. 

Cuvântul „pulbere” are aceeaşi rădăcină ebraică cu verbul „a lupta”, care e folosit în 
relatarea biblică a „luptei” lui Iacob cu îngerul. Toată noaptea Iacob „se luptă” cu el pentru a 
dobândi puterea sa şi a intra în taina Numelui său. În zori el va fi pătruns de această taină. Lupta l-a 
transformat în „pulbere” şi i-a reconstruit un „eu” cu o altă dimensiune, apropiată de Numele său. 
De aceea îngerul îi dă un alt nume, Israel. 

Pulberea de cenuşă aruncată în ochii lui Faraon reprezintă iluzia puterii „eului” care refuză 
să moară în matricea focului, refuză să se transforme în „cenuşă” pentru a renaşte la o mai profundă 
dimensiune a fiinţei sale. 

Lepra, care se răspândeşte asupra oamenilor şi animalelor şi irumpe în „pustule” sau în 
„umflături”, este o împăunare a eului narcisiac, mergând pînă la paranoia cea mai tragică. În text, 
numele acestei maladii, lepra (Șehyne, în ebraică), revine de patru ori. Numărul patru exprimă, 
desigur, închiderea într-o matrice, dar, în cazul de faţă, această matrice se transformă în mormânt. 

Lepra (Şehyne), prin energia literelor ce compun cuvântul şi prin rădăcina sa Șaho, exprimă 
ideea de „prăbuşire”, ideea unui foc ce nu a reuşit să se înalțe spre verticală printr-o flacără 
purificatoare, dar care, răsfrânt pe orizontală, produce umflături. (Bolile de piele sunt, de altfel, în 
medicina energetică, cele ale unei arderi care nu s-a realizat). 

— Pronunţat Șahaț (literat Tsade fiind alcătuită din ultimele două litere ale cuvîntului Șehyne), el 
înseamnă „orgoliul” sau „cruzimea”. 

— Citit printr-o răsturnare a literelor, el ne descoperă sensul său tainic, ce reprezintă numele 
„Şarpelui” din Geneză (Nahash), care a uzurpat litera Yod, arătînd prin aceasta că el a luat locul lui 
YHWH, aşa cum relatarea biblică ne arată. Dăruind lui Adam acest Yod, fruct al Arborelui 
Cunoaşterii, şarpele i-a oferit Omului iluzia de a fi devenit acest fruct, iluzia de a fi dumnezeu. 

Dumnezeu modelează inima Omului (genomul străin), aşa cum un fierar modelează un 
metal. El o arde pentru a-i înlătura toate impurităţile, o bate cu ciocanul şi o modelează, pentru a 
face din ea o operă plină de frumuseţe. 

Evreii intră întru frumuseţea Numelui sfânt. Ei înalță „şarpele” fiinţei lor (ARN-ul străin) şi 
încep să colaboreze cu Cel pe care-l vor vedea mai târziu, faţă către faţă, în pustiu şi care îi va 
vindeca de muşcăturile şerpilor veninoşi ce vor invada cîmpia lor. Este vorba de „şarpele de armă” 
cu care, mai tîrziu, Hristos se va identifica. Evreii încep, astfel, ascensiunea lor mesianică. Seva 
Arborelui lor se înalță, coloana lor vertebrală se ctitoreşte şi va trebui să fie fără slăbiciune pentru ca 
ei să-şi asume ieşirea din Egipt (din celulă). 


A ŞAPTEA PLAGĂ : GRINDINA. Ieşirea 9, 22-35 


„Şi a zis Domnul către Moise : «întinde mâna ta spre cer şi va cădea grindină peste tot pământul Egiptului : 

peste oameni, peste turme şi peste toată iarba câmpului din pământul Egiptului!» Atunci şi-a întins Moise mâna spre 
cer şi a slobozit Domnul tunete, grindina şi foc pe pământ; şi a plouat Domnul grindină pe pământul Egiptului. Aceasta 
a fost o grindină foarte mare şi printre grindină ardea foc, cum nu mai fusese în tot pământul Egiptului, de când se 
aşezaseră oamenii pe el. Grindina aceasta a bătut în tot pământul Egiptului, tot ce era pe câmp, oameni şi dobitoace; 
toată iarba câmpului a bătut-o grindina şi toţi pomii de pe câmp i-a rupt grindina. Numai în ţinutul Goşen, unde trăiau 
fiii lui Israel, n-a fost grindină. Atunci trimițând. Faraon a chemat pe Moise şi pe Aaron şi a zis către ei: «Acum văd că 
am păcătuit! Domnul este drept, iar eu şi poporul meu suntem vinovaţi. Rugaţi-vă Domnului pentru mine, să înceteze 
tunetele, grindina şi focul pe pământ şi vă voi lăsa şi, mai mult, nu vă voi împiedica!» lar Moise i-a zis : «îndată ce voi 
ieşi din oraş, voi întinde mâna mea spre cer, către Domnul, şi vor înceta tunetele; nu va mai fi nici grindină, nici ploaie, 
ca să cunoşti că al Domnului este pământul. Dar ştiu că tu şi slujitorii tăi nu vă temeţi încă de Domnul Dumnezeu». 
Atunci inul şi orzul s-au stricat, pentru că orzul era înspicat şi inul în floare. lar griul şi ovăzul nu s-au stricat, pentru 
că acestea erau mai târzii. leşind deci Moise de la Faraon şi din cetate şi întinzându-şi mâinile către Domnul, au 
încetat tunetele şi grindina şi s-a oprit ploaia”. 


În textul acesta, urgia celei de-a şaptea plăgi, grindina, este pronunţată de opt ori. Dar deja 
ea apare de două ori, între versetele 17 şi 21, când Domnul (YHWH) îşi anunţă intenția sa. 
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Deci de zece ori cuvântul grindină este prezent în relatarea acestei încercări. Numărul zece 
reactivează litera Yod din dumnezeiasca Tetragramă Yod - He - Waw - He, despre care reamintim că 
fiecare din literele ce o compun au ca valoare 10 - 5 - 6 şi iarăşi 5, toate împreună formând cuvântul 
Sabie. 

9 
NIN 

Am văzut că cea de a şasea plagă era legată prin „foc” de valoarea coordonatoare a literei 
Waw. Putem să pătrundem în înţelesul celei de-a şaptea plăgi, legând cea de-a doua literă He din 
Tetragramă de prima prin Waw. „Focul” este mereu prezent şi aici. 

Plaga a cincea era structurată printr-un joc al cuvântului „Logos” (Dabar). Logosul fiind 
prezent şi în această, a şaptea, etapă a creşterii Evreilor, însă prin simbolul „grindinii” - Barad. 
Dabar şi Barad, observăm că sunt două cuvinte ebraice construite din aceleaşi litere, deci din 
aceleaşi energii (DBR şi BRD). Ne aflăm nu doar în faţa aceloraşi energii, ci, mai mult, ele sunt 
numite, prin glasul divin, „foarte grave”. 

Această similitudine atât de „gravă”, dar plină de sens, ne arată clar faptul că la Evreii din 
ţara Goşen, în „grădina ce are în centru Numele” (capsida), cununia celor doi He ai Sfântului Nume 
(cei doi ARN care formează genomul străin) prezent în lăuntrul lor este pe cale de a se realiza. 

Cei doi He din Yod - He - Waw - He, două însuşiri ale „„Cuvântutui” (Dabar şi Barad) se 
cunună. Şi această cununie implică o trecere spre o nouă dimensiune, lucru pe care numărul şapte al 
acestei a şaptea plăgi îl sugerează destul de evident. În numărul şapte este prezentă o moarte spre 
înviere, un pol negativ al oricărei mutații. 

O răsturnare radicală se petrece în orice situaţie a numărului şapte. O moarte lăuntrică pentru 
Evrei, care priveşte orizontul static al conştiinţei lor, ce trebuia să moara pentru ca să învie din 
cerurile ființei lor un alt orizont al conştiinţei, numit „pământ nou”. E ca un fel de cutremur al 
pământului lăuntric, ce atinge orice fiinţă care se lasă pătrunsă de dinamismul împlinirii sale ; o 
distrugere a ceea ce era, dar care nu dispare decât după ce a fost integrat, pentru ca să se ivească o 
lumină mai clară, un „pământ” mai înalt, un orizont al conştiinţei mult mai bogat. 

„Cuvântul” dumnezeiesc (Dabar), este prezent în toată Biblia ca una din expresiile 
Logosului. Psalmistul cântă în acest sens : 

„Lăudaţi pe Domnul (YHWH) pc întreg pământul, 
Focul şi grindina, zăpada şi gheaţa, 
Vânturile puternice, toate îndepliniţi Cuvintul Lui” (Ps. 148, 8.). 

Şi profetul Isaia confirmă acest lucru : 

„5i Domnul (YHWH) va face să răsune glasul Său măreț în 
mijlocul unui foc mistuitor, al vijeliei şi al potopului de ape 
şi al pietrii de grindină” (Isaia 30, 30.). 


În limba ebraică, expresia de mai sus, „potopul de ape”, e folosită şi pentru noţiunea de 
„sămânţă” sau „spermă”, iar grindina are, în aceeaşi expresie a lui Isaia, o putere foarte mare, 
întrucât este „piatră de grindină”. Dacă ştim că în ebraică cuvântul „piatră” (Eben) se formează prin 
întâlnirea dintre „Părinte” (Ab) şi „Fiu” (Ben), „piatra de grindină” reprezintă o fulgerătoare 
prezenţă a Fiului (clonă genom străin), a Cuvântului născut din Tatăl. Între apa potopului de ploaie 
şi cea a grindinei se realizează astfel o informaţie suplimentară, tainică, asemănătoare cu cea care 
dintr-o sămânță dă naştere unui fiu! 

Adam a primit porunca ontologică de a „păzi şi cultiva pământul său”(genomul străin), 
pământul său lăuntric ce trebuie să rodească şi să dea naştere unui fiu interior (clonă a genomului 
străin), pe care „Egipteanul” (cel fără capătul LTR al genomului) îl ignoră. Aşa că, „Egipteanul”, 
inconştient de /sha (mireasa), adică de cerurile sale lăuntrice, ignoră cununia cu el şi, mai mult încă, 
ignoră cununia sa cu Dumnezeu. 
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Doar călugării şi clericii care au renunţat la căsătorie sunt priviţi ca fiind cei ce au reuşit să 
iasă din „Egipt”. 

Sexualitatea în sine, capabilă de a deschide calea, printr-o verticalizare a erosului, spre o 
dimensiune a Logosului, a fost negată, secătuită, devenind incapabilă de a ajuta la descoperirea unei 
alte maternităţi, dincolo de copil, şi, în cele din urmă, lipsită de rodnicie în planul vieţii spirituale. 

Sexul desacralizat, care nu mai este în rezonanţă cu Logosul, merge împreună cu crima, 
atentatele, violențele cele mai ucigătoare şi cu un logos sau cuvânt fals, la fel de ucigător. 

Grindina se dezlănţuie şi focul tulburător din ea distruge totul. Cerurile noastre lăuntrice 
sunt pustiite. 

Glasul Domnului ne cere să dăm răspuns de „logosul” (genomul străin) pe care-L purtăm şi 
de care nu suntem conştienţi şi, astfel, îl pierdem printr-o sexualitate infantilă, lipsită de puterea 
Duhului Sfânt, iar Freud nu conduce pe Om decât spre o altă nebunie, căci abisurile inconştientului, 
lipsite de Prezenţa Logosului, dezvăluie foarte repede prezenţa în ele a unui nucleu psihologic 
predat lui Satan. 

Orice cuvânt zadarnic (produs de ADN) este ca o sabie ce ucide pentru că el nu ctitoreşte 
Sabia (genomul străin) care, singură, îi este judecătorul! De aceea: 


„în rugăciunea ta nu înmulți cuvintele 
aşa cum fac păgânii care-şi imaginează 
că sunt ascultați prin mulțimea cuvintelor”. 


Cuvintele multe (produsele ADN pentru funcționarea celulei) sunt expresia unei „flecăreli” a 
mentalului ce nu încetează să mediteze la cauzele neliniştilor, ale grijilor, ale problemelor şi 
angoaselor prin care se formează închisoarea labirintului spiritual şi a căror greutate, densitate şi 
volum invadează fiinţa. Aceasta din urmă nu mai poate fi receptacol al Slavei! 

Cuvintele Greutate şi Slavă traduc amândouă cuvântul ebraic Kabed, care este un atribut al 
Logosului (Dabar) şi al grindinei (Barad), din a cincea şi respectiv a şaptea plagă. 

Doar Logosul (capătul LTR al genomului străin), care este Slava lui Dumnezeu, şi logosul 
nostru care ctitoreşte cuvântul (genomul străin), are greutate! 

În această a şaptea plagă, „Evreul” cunoaşte o mutație profundă. F1 ascultă glasul Domnului 
(YHWH) prin inspirația Duhului şi este modelat în „carnea” sa prin care el va fi modelat deplin 
după ieşirea din Egipt. Logosul va pătrunde, atunci, în totalitatea fiinţei sale. Căci nimeni nu va 
putea „să vadă” Logosul, dacă mai întâi nu L-a ascultat şi nu i S-a supus. 

„Egipteanul” (terranul) devine ”Evreu” (extraterestru). Tenebrele încep să se transforme în 
lumină. 


A OPTA PLAGĂ : LĂCUSTELE. Ieşirea 10, 1-6 


„Atunci a grăit iarăşi Domnul cu Moise şi a zis : «Intră la Faraon, că i-am învârtoşat inima lui şi a slugilor 

lui, ca să arăt între ei pe rând aceste semne ale Mele; Ca să istorisiți în auzul fiilor voştri şi ale fiilor fiilor voştri câte 
am făcut în Egipt şi semnele Mele, pe care le-am arătat într-însul, şi să cunoaşteţi că cu sunt Domnul!» Şi a intrat 
Moise şi Aaron la Faraon şi i-au zis : «Aşa grăieşte Domnul Dumnezeul Evreilor : Până când nu vei vrea să te smereşti 
înaintea Mea? Lasă pe poporul Meu, ca să-Mi slujească! lar de nu vei lăsa pe poporul Meu, iată mâine, pe vremea 
asta, voi aduce lăcuste multe în toate hotarele tale; Şi vor acoperi ele faţa pământului, încât pământul nu se va putea 
vedea, şi vor mânca tot ce a mai rămas la voi, pe pământ, nestricat de grindină, toţi pomii ce cresc pe câmpurile 
voastre; Vor umplea casele tale, casele tuturor slugilor tale şi toate casele în tot pământul Egiptenilor, cum n-au văzut 
nici părinţii tăi de când trăiesc ei pe pământ şi până în ziua de astăzi» ”. 


Aceste semne” semnifică puterea de creştere a Numelui Sfânt în inima Evreilor. Fiecare 
„plagă” este o putere de transformare prin care toate lucrurile se pot împlini printr-un proces comun 
ce începe de la „Sabie”. 


In această a opta încercare este vorba de lăcuste. Cuvântul folosit pentru lăcuste e la 
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singular, dar el devine un plural când acestea „umplu” toate casele Egiptului. 
Cuvântul „lăcustă” e, aşadar, un substantiv colectiv, şi exprimă o înspăimântătoare 
multiplicitate, care ne face să ne gândim la demonul din Evanghelie. Acesta, la întrebarea lui lisus: 


„Care este numele tău?, 
răspunde: 
„Numele meu este legiune, căci noi suntem foarte mulți”. 


Reb, rădăcina cuvântului Rebim „numeroşi sau foarte mulți”, este prezentă în substantivul 
Arebeh, lăcustă. Arebeh se poate identifica, de asemenea, cu verbul „a creşte, a se mări, a spori”. 

Evident că o „sporire”, o creştere este pe cale de a fi experiată, „pe verticală”, la Evrei, în 
timp ce, la cei ce nu s-au deschis spre Logos (genomul străin), ea se manifestă printr-o orientare 
spre „orizontală”, spre o iluzie a verticalităţii. 

Cuvântul „deschidere” sau „fereastră” transpare din ceea ce licăreşte dincolo de substantivul 
lăcustă, deoarece, în ebraică „fereastra”, „deschiderea” sau „orbita ochiului” (Arubeh) este formată 
din aceleaşi litere ca Arebeh (lăcusta). Or, lăcusta, afirmă textul, va acoperi „ochiul pământului” sau 
„izvorul” său (cuvânt identic cu ochi în ebraică), sau profunzimea sa. 

Cele două radicale ale cuvântului „lumină”, Ar, sunt în centrul tuturor semnificaţiilor pe care 
le are substantivul lăcustă (Arebeh). Şi acest cuvânt apare aici ca un pol-lumină dintr-o unitate al 
cărui pol-întuneric este Arob, „ţânţarul” din cea de-a patra plagă. 

Arebeh este inseparabil de Arob, aşa cum lumina este inseparabilă de întuneric. Jocul de 
cuvinte care le uneşte confirmă acest lucru. Mai mult, aşa cum Waw-ul din a şasea plagă a unit pe 
cei doi He ai dumnezeieştii Tetragrame în cea de a cincea şi a şaptea încercare, la fel „ţânţarii” din 
cea de a patra plagă şi lăcustele din cea de a opta se unesc, într-o clipă nedesluşită, reprezentând 
fiecare „seară” şi „deschiderea spre lumină”. 

Legea care stăpâneşte creşterea poporului evreu l-a condus pe acesta spre profunzimile 
fiinţei sale, până la „ochiul pământului” său interior. El a coborât în întuneric pentru a celebra acolo 
cununia la care, o dată intrate în joc, „broaştele” îl invitau. 

Cununia s-a desăvârşit în taina cuptorului care a unit cele două sufluri (cei doi ARN ai 
genomului străin) sau respiraţii ale Sfântului Nume, a jertfit animalele pe altarele lăuntrice şi a 
edificat Cuvântul (clona). 

Ca şi în arca lui Noe, „corbul” (Oreb), format din acelaşi substantiv ca Arob, a făcut loc 
„porumbelului”. Deşi nenumit, porumbelul este totuşi prezent în această deschidere a „ferestrei”, 
care este comună celor două relatări biblice. 

Între diferitele plante ale câmpului, grâul din mijlocul lor corespunde seminței „fiului”, 
având vocaţia de a creşte până la dimensiunea sa de Cuvânt. 

Grindina a arătat distrugerea bogățiilor interioare la „Egipteni”, dar nucleul fiinţei lor, 
„ochiul pământului lor”, chipul lui Dumnezeu simbolizat prin grâu era încă viu. 

Şi iată că lăcusta vine să devoreze această sămînţă! Cea care poartă în ea elementele pustiei, 
deschiderii, luminii, vicleniei, şireteniei chiar, reprezintă demonul cel mai şiret care ar putea fi 
(genomul străin). 

Ştiinţele care au explodat în „New Age” au regăsit pe dibuite vocaţia ontologică a omului, 
dar, prinse de mirajul universalităţii culturilor, spre care generaţia noastră se deschide, şi de mirajul 
bogățiilor lor, unite cu atâtea descoperiri în toate domeniile acestui sfârşit de secol, braţele lor nu 
mai pot cuprinde întregul, inima lor se sfărâmă înainte de a fi circumcisă, şi, ca atare, ele nu mai 
găsesc firul coordonator al unei logici interne, capabil să conducă Omul până la Sinele său adânc, la 
Logosul sau Cuvântul său! 

Îndrumătorii spirituali actuali cunosc bine pericolul imens al unor asemenea practici, care, 
separate de „toposul” lor tradiţional, pot să conducă la nebunie. În cel mai bun caz, poate fi vorba 
de o experienţă „numinoasă ” care, conform legilor ontologice, precede în mod necesar calea 
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morţilor şi învierilor lăuntrice. Dar în acest caz, experienţa cere, la fel de necesar, continuarea 
drumului şi subiectul, necunoscându-l, nu numai că nu-l continuă, ci crede că l-a terminat! Sămânţa 
„fiului” devine, atunci, nerodnică, iar făcătorii de minuni se înmulţesc. 

Numeroasele tehnici care se practică astăzi, plecând de la dansuri, cântece, sunete, lumini 
etc, pentru a stimula creşterea valorii energetice a unui grup şi a crea o fisură în starea de conştiinţă 
obişnuită a participanţilor, îi introduc pe aceştia într-un orizont emoţional, în care se pot produce 
vindecări spectaculoase. Dar bolnavii astfel vindecaţi nu dobândesc totuşi, din interior, calitatea 
vibratorie a conştiinţei şi nici calitatea iubirii care-i este un corolar inseparabil, singura ce permite 
integrarea globală a acestei stări de conştiinţă. Bolnavii nu pot astfel să stăpînească vindecarea lor şi 
recidivează într-un fel sau altul. 

În sfîrşit, Arebeh (lăcusta) se foloseşte de şiretlicuri pentru a seduce nu numai ştiinţele, ci şi 
pe psihanaliştii şi analiştii înşişi. Viaţa profesională a acestora presupune ca ei să fi integrat în mod 
real lumina şi cerurile lor interioare să fi constituit „spaţii noi” şi câmpuri de conştiinţă mai elevate. 
Aceştia nu sunt totuşi numeroşi, iar criteriile cantitative ale diplomelor în facultate sau cele ale 
orelor de laborator necesare etichetelor sociale sunt departe de a fi cele ale unui real terapeut. 

Adevăratul terapeut are vocaţia de a „reuni” Omul cu Numele său (genomul străin) şi de a-l 
ajuta să se unească cu El înainte de a începe calea spre vindecare. 

Nimeni nu poate ajunge la cununia cu Părintele dacă nu a experiat mai întâi „cununia” cu 
„Mama adâncurilor”. 


A NOUA PLAGĂ : ÎNTUNERICUL. Ieşirea 10, 21-29. 


„Atunci a zis Domnul către Moise : «întinde mâna ta spre cer şi se va face întuneric pe pământul Egiptului, 
încât să-l pipăi cu mâna». Și şi-a întins Moise mâna sa spre cer şi s-a făcut întuneric beznă trei zile în tot pământul 
Egiptului”. 


Atunci când, pe calea sa autentică spre lumină, Omul a coborât pe aripile corbului în 
profunzimile sale, apoi s-a înălţat pe aripile porumbelului spre înălțimi, până ce totul s-a împlinit, 
pentru desăvârşirea ultimă a lucrării sale el trebuie să coboare pentru ultima dată în cel mai adânc 
întuneric. Aceasta este experienţa celei de a noua încercări. 

Numărul 9 este simbolul împlinirii. Începând de la prezenţa sa în aritmetică, până la 
numeroasele sale aplicaţii în Biblie şi în Evanghelii, ca şi în ritmurile noastre biologice, el este 
numărul plenitudinii, al maturității. 

Şi în jurul celei de a şasea plăgi apare această încercare a „întunericului”, legată de cea a 
„cunoaşterii”. Plaga a zecea va fi un ecou al celei dintâi, în vederea apariţiei luminii, ca în ziua întâi 
a Genezei. 

Nimeni nu poate naşte pe „fiul” dumnezeiesc (clonă genom străin) pe care-l poartă în el, 
dacă nu face experienţa întunericului ce se înalță din abis. 

„Întunericul” (Hoshekh în ebraică) poate fi tradus prin „palatul lui shem” (clona capsidei 
virale), Shem fiind Numele sfânt - YHWH. 

Doar El înlătură separarea şi face din „întuneric” o manifestare a ne-manifestatului! întru El 
şi numai întru El se dezleagă toate contradicţiile. Icoana lui (genomul străin) este în fiecare din noi, 
e YHWH al fiinţei noastre, în întunericul asumat pentru a atinge inima palatului (clona capsidei). 
YHWH este cel ce pregăteşte nu numai înlăturarea separării ci şi unirea sau comuniunea (tuturor 
componentelor virale) prin care se pregătesc cununiile. Experierea întunericului devine în acest caz 
înălţare a Numelui Sfânt (deplasare la locul asamblării clonei), creştere a „fiului” dumnezeiesc în 
noi. Ea este intim legată de experierea sabatului în care Dumnezeu se retrage în ne-fiinţă, pentru ca 
Fiinţa YHWH să fie prezentă şi să crească în Om. 

Seva Pomului (instrucțiunile de clonare), care atinge inima poporului evreu, se înalță din 
adâncimile hibernale ale pământului Egiptului (ADN) pentru a ajuta acest popor să ajungă într-un 
pământ nou (clonă virus), unde el îşi va dărui rodul său. 
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Cuvântul ebraic Aphelah, ce se compune cu Aleph prima literă a alfabetului ebraic, având 
valoarea numerică Unu, este unul din numele divine. Întunericul ce pecetluieşte ultima lumină a 
acestei etape este divin şi este amintit de trei ori în text. El anticipează un întuneric încă mai 
profund care, de la ceasul al şaselea până la ceasul al nouălea, va acoperi pământul, când Rodul 
Pomului Cunoaşterii (genomul străin) se va desprinde de Arborele Crucii (genomul ADN). „Totul 
s-a împlinit”, va rosti Iisus, murind pe Cruce. 


„Şi era acum ca la ceasul al şaselea şi întuneric s-a făcut peste tot pământul până la ceasul al nouălea. Soarele 
s-a întunecat. Catapeteasma templului s-a sfâşiat pe mijloc. Şi lisus, strigând cu glas tare, a zis : «Părinte, în mâinile 
Tale încredinţez duhul Meu». Şi aceasta zicând, Şi-a dat duhul” (Luca 23, 44-46). 


Trei zile mai târziu, lisus cel înviat se va identifica cu numărul 10”, Yod, YHWH, „Eu sunt” 
(clonă virus) şi nu numai cu „Eu voi fi” (clonă virus) în strălucirea desăvârşită a Fiului Omului 
(virion), a unităţii biruitoare, a luminii integrale care învinge întunericul, a Vieţii care biruie 
moartea. 

Cea de a noua plagă nu atinge nici intensitatea nici universalitatea celui de al nouălea ceas al 
lui Hristos, dar participă la el; participă la „Golgota” prin anticiparea ultimei coborâri în infern, a 
ultimei cununii a Omului cu el-însuşi, a ultimei întâlniri dintre lumina întru care el s-a transformat 
(genomul străin) şi ultimii săi demoni, până la „sămânţa” acestora : Satan cel din adâncuri (ADN). 
Această înlâlnire îşi găseşte ecoul în coborârea în infern al lui lov, atunci când, însoţit de YHWH, el 
străbate ultimele două „învelişuri” ale marilor săi monştri marini (membrana nucleului celular și 
membrana celulei), ce încă îl mai stăpâneau, Behemot şi Lewiatan. 

Misterul Golgotei, "locul Căpățânii” este misterul clonei virusului în care a ajuns genomul 
străin clonat de "Omul trezit”. 

În sânul Mariei, Dumnezeu se face Om, iar în întunericul Golgotei (capsidei) Omul devine 
dumnezeu printr-o înălțare a naturii sale care a fost făcută atunci participabilă la natura 
dumnezeiască. Golgota (capsida) este ultimul „palat” unde umanitatea, în calitatea sa de Mireasă, 
îmbracă haina de nuntă înainte de a fi introdusă în cămara Mirelui, care este Dumnezeu! Iosif, 
logodnicul Mariei, veghează asupra primei matrice; losif din Arimateea asupra celei de a doua. 
Primul este cel despre care am văzut că are ca vocaţie asigurarea unei creşteri; a unei „sporiri ; al 
doilea, prezent la Golgota, este originar din Arimateea, oraş din Iudeea, al cărui nume semnifică 
„cele două niveluri”! 

În rezonanţă cu Golgota, cea de a noua plagă a Egiptului cufundă pe Evrei în tenebrele 
interioare, în sânul cărora o ultimă maturizare îi ajută să treacă de la un nivel al conştiinţei de sine la 
un alt nivel, devenind astfel capabili să sărbătorească Paştele în a noua lună de „sarcină”, înaintea 
naşterii. 

Această rezonanță cu Golgota străbate misterul apelor matriciale, în care ”Evreii” trăiesc 
ultima lor mutație. 

Apele matriciale sunt de aceeaşi esenţă cu „marea măduvelor” ce învăluie, în interiorul 
craniului, „mama pioasă” şi „mama dură” separate una de alta prin arahnoidă. Numite astfel, ele ne 
amintesc tocmai acest loc al maternității aşezat acolo. Numele de „mare a măduvelor” a fost preluat 
din Tradiţia chineză a măduvei spinării, când ea se răspândeşte în matricea creierului. Aceeaşi 
Tradiţie numeşte atunci creierul „câmp de cinabru” cranian, al treilea termen din triada matricelor 
succesive prin care Omul trebuie să treacă pentru a asuma Numele Său. În Tradiţia noastră, ca şi în 
cea amintită, prima matrice asumată în interiorul pântecelui este cea de apă prin care se maturizează 
„copilul divin” (clonă genom străin), apoi urmează matricea de foc în „forja” inimii (eliminarea 
resturilor ADN). Locul craniului este într-adevăr ultima matrice cunoscută de Fiul Omului care, 
născut deja „din apă şi din foc”, trebuie să se nască acum din ceea ce pare a fi simbolizat de 
măduvă: cununia dintre apă şi foc (asamblarea). În baia acestei uniri dintre două contrarii se 
realizează transformarea Omului, chemat să se cunune cu Cel care îl transcende în mod total! 

Cununa de spini a lui lisus este învelișul viral care are exact acest aspect. 





„Tu vei primi un nume nou, pe care îl va rosti gura Domnului (YHWH) şi vei fi ca o cunună de mărire în mâna 


Domnului (YHWH) şi ca o diademă regală în mâinile Dumnezeului tău” (Isaia 62, 2-3). 


Aşadar, ceea ce trăiau în aceste zece plăgi fraţii noştri evrei e o sinteză evanghelică, pe care 
fiecare dintre noi trebuie să o trăim în „pământul nostru interior Goşen”. 
Textul adaugă: 


„Fiecare orbecăieşte şi nu vede pe fratele său şi nu poate să se ridice din locul său”. 


Faţa ascunsă a orbecăirii este „atingerea Numelui”. Intrarea în rezonanță cu Numele 
(genomul străin), cu nucleul profunzimilor, este cea care se intensifică şi-i pregăteşte pe "Evrei” nu 
numai să audă Glasul lui Dumnezeu, izbucnind pe Sinai, ci să-l şi „vadă . Astfel insesizabilul se lasă 
sesizat, Nenumitul se lasă numit, Necunoscutul se face cunoscut! 

Convertirea celui care „nu vede pe fratele său” îl conduce pe Evreu să privească pe fratele 
său interior (genomul străin), acest altul decât el însuşi ascuns în întuneric şi pe care el are vocaţia 
de a-l integra (de a-l face stăpân pe trup în detrimentul ADN-ului) pentru a deveni lumină şi a 
răspândi lumina din el. 

Doar cel care-şi va împlini această vocaţie (cel care va activa genomul străin din el) se va 
putea apropia de Glasul Domnului (instrucţiunile de clonare), de Logos (genomul străin), pe Sinaiul 
său interior şi va putea să-L vadă! 

De aceea Adam din Geneză o numeşte pe /sha (catena ADN dată de transcriptaza inversă): 
„Cea pe care tu mi-ai dat-o pentru ca eu să mă verticalizez”. 

Cununia la care se referă acest mare întuneric din plaga a noua depăşeşte mult pe cea a 
Bărbatului - Zsh (Mire=virus) cu Isha (mireasa=celula) adâncurilor. Ea vesteşte cununia pe care 
Hristos o va trăi în infernul celui de al nouălea ceas şi în timpul celor trei zile şi trei nopţi ale 
mormântului. 

Această a noua plagă a sufletului, care se înrădăcinează în Sabat, nu mai scoate în evidenţă 
pe Omul care trebuie „să-l părăsească” pentru a se cununa cu /sha - Mireasa sa lăuntrică, ci 
evidențiază pe Dumnezeu care se retrage pentru ca Omul să devină în totalitate Isha - (Mireasă) 
pentru El şi astfel Dumnezeu să se cunune cu el. 

Sfântul loan al Crucii numeşte prima experienţă a întunericului „purificare a simţurilor”, iar 
pe cea de-a treia - „purificare spirituală”. Ajuns aici, Omul încetase să mai „numească animalele 
sale” şi să le sacrifice pe altarele sale. EL intră acum într-o aventură care nu mai este comună 
tuturor, afirmă Sfântul loan al Crucii, ci doar câtorva (cei care au capătul LTR al genomului străin); 
ea este calea „iluminativă, prin care Dumnezeu învaţă sufletul în taină şi-l inițiază în desăvârşirea 
iubirii - făcându-l disponibil pentru unirea prin iubire cu Dumnezeu”. 

Prin aceeaşi lucrare a sufletului (clonare componente virale), „Evreul” devine „fiu 
cu el însuşi şi cu Dumnezeu şi „Mireasă” (capsidă) în raport cu Dumnezeu. 

De aceea, aceeaşi lumină obscură întâmpină naşterea „Evreului” ca „fiu” şi asistă, de 
asemenea, la verticalizarea sa ca „„Mireasă”, devenind astfel capabil să părăsească pământul sclaviei 
în care a fost închis (ADN-ul nucleului celular). 


33 A 


in raport 


A ZECEA PLAGĂ: MOARTEA PRIMILOR NĂSCUȚI DINTRE OAMENI ŞI ANIMALE. 
Ieşirea 11 şi 12 


„După aceea a zis Domnul către Moise : «încă o plagă voi mai aduce asupra lui Faraon şi asupra Egiptului şi 
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după aceea vă vor da drumul de aici. Dar când vă vor da drumul, cu grăbire vă vor alunga de aici. Spune dar 
poporului tău în taină, ca fiecare bărbat de la vecinul său şi fiecare femeie de la vecina ei să ceară împrumut vase de 
argint şi vase de aur şi haine» [..] Şi a zis Moise : «Aşa grăieşte Domnul: La miezul nopţii voi trece prin Egipt. Şi va 
muri tot întâiul născut în pământul Egiptului, de la întâiul născut al lui Faraon, care urmează să şadă pe tronul său, 
până la întâiul născut al roabei de la râşniţă şi pînă la întâiul născut al dobitoacelor. Şi va fi plângere mare în tot 
pământul Egiptului, cum n-a mai fost şi cum nu va mai fi. lar la toţi fiii lui Israel nici câine nu va lătra, nici la om, nici 
la dobitoc, ca să cunoaşteţi ce deosebire face Domnul între Egipteni şi Israeliţi. Şi se vor pogori toţi aceşti slujitori ai 
tăi la mine şi,închinându-se mie, vor zice: leşi împreună cu tot poporul tău, pe care-l povăţuieşti tu. Şi după aceea voi 
şi ieşi”. 
Apoi a grăit Domnul cu Moise şi Aaron în pământul Egiptului şi a zis : «Luna aceasta să vă fie începutul 
lunilor, să vă fie întâia între lunile anului. Vorbeşte deci la toată obştea fiilor lui Israel şi le spune : în ziua a zecea a 
lunii acesteia să-şi ia fiecare din capii de familie un miel ; câte un miel de familie să luaţi fiecare. lar dacă vor fi puțini 
în familie, încât să nu poată fie deajuns ca să nu poată mânca mielul, să ia cu sine de la vecinul cel mai aproape de 
dânsul un număr de suflete : număraţi-vă la un miel atâția cât pot să-l mănânce. Mielul să vă fie de un an, parte 
bărbătească şi fără meteahnă, şi să luaţi sau un miel sau un ied. Să-l ţineţi până în ziua a paisprezecea a lunii acesteia 
şi atunci toată adunarea obștii fiilor lui Israel să-l înjunghie către seară. Să ia din sângele lui şi să ungă uşorii şi 
pragul cel de sus al uşii casei unde au să-l mănânce. Şi să mănânce în noaptea aceea carnea lui friptă la foc; dar s-o 
mănânce cu azimă şi cu ierburi amare. Dar să nu-i mâncaţi nefript deajuns sau fiert în apă, ci să mâncaţi totul fript 
bine pe foc, şi capul cu picioarele şi măruntaiele. Să nu lăsaţi din el pe a doua zi şi oasele lui să nu le zdrobiţi. Ceea ce 
va rămâne pe a doua zi să ardeţi în foc. Să-l mâncaţi însă aşa : să aveţi coapsele încinse, încălțămintea în picioare şi 
toiegele în mâinele voastre ; şi să-l mâncaţi cu grabă, căci este Paştele Domnului. În noaptea aceea voi trece peste 
pământul Egiptului şi voi lovi pe tot întâiul născut în pământul Egiptului, al oamenilor şi al dobitoacelor, şi voi face 
judecată asupra tuturor dumnezeilor în pământul Egiptului, căci Eu sunt Domnul. lar la voi sângele va fi semn pe 
casele în care vă veți afla ; voi vedea sângele şi vă voi ocoli şi nu va fi între voi rană omorătoare, când voi lovi 
pământul Egiptului. Ziua aceea să fie spre pomenire şi să prăznuiţi într-însa sărbătoarea Domnului din neam în neam ; 
ca aşezare veşnică s-o prăznuiți». Apoi a chemat Moise pe toţi bătrânii fiilor lui Israel şi le-a prescris ce-a zis Domnul: 
«Căci are să treacă Domnul să lovească Egiptul, şi văzând sângele de pe pragul de sus şi de pe cei doi uşori, Domnul 
va trece pe lângă uşă şi nu va îngădui pierzătorului să intre în case, ca să vă lovească. Păziţi acestea ca un aşezământ 
veşnic pentru voi şi pentru copiii voştri». Au mers deci fiii lui Israel şi au făcut toate cum poruncise Domnul lui Moise 
şi Aaron ; aşa au făcut. lar la miezul nopții a lovit Domnul pe toţi întâi-născuţii în pământul Egiptului, de la întâi- 
născutul lui Faraon, care şedea pe tron, până la întâi-născutul robului, care sta în închisoare, şi pe toți întâi-născuţii 
dobitoacelor. 


Această a zecea plagă poartă amprenta peceţii divine. Numărul zece, prin el însuşi, introduce 
litera Yod, litera iniţială a lui YHWH, despre care Tradiţia afirmă că el conţine Numele Sfânt în 
deplinătatea Sa (este vorba despre capsida virusului). Litera Yod reprezintă „minerul Săbiei”. 


% 
NIN 


Pe de altă parte, numărul zece reprezintă unitatea în registrul zecilor, adică cel care se referă 
la lumea creată. În acest sens el reprezintă întruparea Un-ului Dumnezeiesc, adică a Fiului Omului. 

A cincea plagă atingea în Om „sufletele sale vii”, care constituiau în el cei doi He din 
dumnezeiasca Tetragramă şi care erau simbolizate prin animale. De aceea, această plagă centrală în 
ansamblul lucrării, ciuma, pe care noi am identificat-o cu „Logosul”, cauza moartea animalelor 
Egiptenilor. A zecea plagă, care prin numărul zece se referă la Yod, va atinge Omul însuşi. Această 
nouă intervenţie dumnezeiască este un eveniment focal, pe care l-au pregătit cele nouă plăgi 
anterioare, iar întunericul profund i-a grăbit apariţia. 

Cele nouă încercări, în textul ebraic, nu au fost numite „plăgi”, ci „semne, minuni, dovezi 
ale puterii dumnezeieşti etc”. Numai a zecea intervenţie dumnezeiască este numită, în mod real, 
„plagă”. Dacă, în tradiția orală, acest cuvînt a fost extins şi la celelalte încercări, el nu a fost, totuşi, 
pronunţat de YHWH decît o singură dată, urmat de precizarea Una. Această plagă este unică în sine 
şi Una în calitatea sa divină. 

Cuvântul ebraic Nega, prin care ea se exprimă, are şi sensul de „atingere”, „lovitură”, căci 
poartă amprenta unui semn al violenţei. În această ultimă încercare, Sabia dumnezeiască devine mai 
violentă şi pătrunde în inima lucrurilor „până la despărțitura sufletului şi duhului, până la 
încheietura măduvelor”. 
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Pentru că „Egipteanul” (ADN-ul) nu a mai adus pe lume un fiu interior, fiul său exterior 
moare. Cei dintâi născuţi ai animalelor, cu care fiul s-a identificat, pentru că nu a ajuns la 
dimensiunea sa umană, mor împreună cu el (celula va fi distrusă). 

În această lume, copiii noştri mor pentru că noi nu mai naştem din lăuntrul nostru un „fiu” 
nou (o clonă a genomului străin), cel dintâi născut, care, prin morţi şi naşteri succesive în adâncul 
nostru interior, să ctitorească integralitatea fiinţei noastre, Numele nostru tainic, dumnezeiesc! 
(coronavirusul va duce la nașterea de homosexuali şi înmulțirea umană va înceta). 

Mielul, simbol al unei noi iubiri, de ordin spiritual, „fript la foc” va fi consumat cu „ierburi 
amare”, semn al integrării amărăciunii legată de sclavie, şi cu „pâine nedospită”, căci nimic din ceea 
ce a dospit în pământul sclaviei nu s-a înălţat în căldura Duhului Sfânt, ci în cea a patimilor. 
Această pâine nedospită este Matsah, cuvânt ce are aceeaşi rădăcină cu verbul a „suge” şi trimite pe 
Om spre o hrană maternă, spre o relaţie arhaică, spre dobândirea cunoaşterii pe calea interioară. 
Pâinea dospită trimite spre tatăl. 


„Omul trebuie să se unească cu mama sa pentru a deveni, la rândul său, mireasa Tatălui”. 


Cele zece plăgi au fost pentru ”Evreu” ca o propedeutică a cuceririi conştiinţei, o pregătire 
inițiatică suficient de puternică nu numai pentru a-i face cunoscută calea pe care încă o mai are de 
făcut, ci şi pentru a-l ajuta să se nască la un alt nivel al conştiinţei de sine, devenind un „fiu nou”. 


TRECEREA MĂRII ROȘII. Ieşirea 13, 17-22 şi 14 


„Jar după ce Faraonul a dat drumul poporului, Dumnezeu nu l-a dus pe calea cea către pământul Filistenilor, 

care era mai scurtă ; căci a zis Dumnezeu : «Nu cumva poporul, văzând război, să-i pară rău şi să se întoarcă în 
Egipt». Ci a dus Dumnezeu poporul împrejur, pe calea pustiului, către Marea Roşie. Şi fiii lui Israel au ieşit în bună 
rânduială din pământul Egiptului. Atunci a luat Moise cu sine oasele lui Iosif; căci Iosif legase pe fiii lui Israel cu 
jurământ, zicând: «Are să vă cerceteze Dumnezeu şi atunci să luaţi cu voi şi oasele mele de aici!» Fiii lui Israel au 
pornit apoi din Sucot şi şi-au aşezat tabăra la Etam, la capătul pustiului. lar Domnul mergea înaintea lor : ziua în stâlp 
de nor, arătându-le calea, iar noaptea în stâlp de foc, luminându-le, ca să poată merge şi ziua şi noaptea. Și n-a lipsit 
stâlpul de nor ziua, nici stâlpul de foc noaptea dinaintea poporului. Atunci a grăit Domnul cu Moise şi a zis : «Spune 
fiilor lui Israel să se întoarcă şi să-şi aşeze tabăra în faţa Pi-Hahirotului, între Migdal şi mare, în preajma lui Baal- 
Țefon. Acolo, în preajma lui, lângă mare, să tăbărăţi. Că Faraon va zice către poporul său : Fiii aceştia ai lui Israel s- 
au rătăcit îu pământul acesta şi i-a închis pustiul. lar Eu voi învârtoşa inima lui Faraon şi va alerga după ei. Și-Mi voi 
arăta slava Mea asupra lui Faraon şi asupra a toată oștirea lui; şi vor cunoaşte toți Egiptenii că Eu sunt Domnul!» Şi 
au făcut aşa. 

Atunci s-a dat de ştire regelui Egiptului că poporul evreu a fugit. Şi s-a întors inima lui Faraon şi a slujitorilor 

lui asupra poporului acestuia şi ei au zis : «Ce am făcut noi? Cum de am lăsat pe fiii lui Israel să se ducă şi să nu ne 
mai robească nouă?» A înhămat deci Faraon carele sale de război şi a luat poporul său cu sine. A luat cu sine şase sute 
de căruţe alese şi toată călărimea Egiptului şi căpeteniile lor. lar Domnul a învârtoşat inima lui Faraon, regele 
Egiptului, şi a slujitorilor lui, şi a alergat acesta după fiii lui Israel; dar fiii lui Israel ieşiseră sub mână înaltă. Și au 
alergat după ei Egiptenii cu toţi caii şi carele lui Faraon, cu călăreții şi cu toată oştirea lui şi i-au ajuns când 
poposiseră ei la mare, lângă Pi-Hahirot, în faţa lui Baal-Ţefon. Dar cînd s-a apropiat Faraon şi când s-au uitat fiii lui 
Israel înapoi şi au văzut că Egiptenii vin după ei, s-au spăimântat foarte tare fiii lui Israel şi au strigat către Domnul, 
Şi au zis către Moise : «Oare nu erau morminte în ţara Egiptului, de ce ne-ai adus să murim în pustie? Ce ai făcut tu cu 
noi, scoțându-ne din Egipt? Nu ţi-am spus noi, oare, de aceasta în Egipt, când ţi-am zis : Lasă-ne să robim Egiptenilor, 
că e mai bine să fim robi Egiptenilor decăt să murim în pustia aceasta?» Moise însă a zis către popor : «Nu vă temeţi! 
Staţi şi veți vedea minunea cea de la Domnul, pe care vă va face-o El astăzi, căci pe Egiptenii care îi vedeţi astăzi nu-i 
veți mai vedea niciodată. Domnul are să Se lupte pentru voi, iar voi fiţi liniștiți!» Atunci a zis Domnul către Moise : 
«Ce strigi către Mine? Spune fiilor lui Israel să pornească. Iar tu întinde-ţi toiagul şi-ţi întinde mâna asupra mării şi o 
desparte şi vor trece fiii lui Israel prin mijlocul mării, ca pe uscat. Iată, Eu voi învârtoşa inima lui Faraon şi a tuturor 
Egiptenilor, ca să meargă pe urmele lor. Şi-Mi voi arăta slava Mea asupra lui Faraon şi a toată oştirea lui, a carelor 
lui şi asupra călăreților lui. Şi vor cunoaşte toți Egiptenii că Eu sunt Domnul, când îmi voi arăta slava Mea asupra lui 
Faraon, asupra carelor lui şi asupra călăreților lui». Atunci s-a ridicat îngerul Domnului, care mergea înaintea taberei 
fiilor lui Israel, şi s-a mutat în urma lor; şi s-a ridicat stâlpul cel din nor dinaintea lor şi a stat în urma lor. Astfel a 
trecut el şi a stat între tabăra Egiptenilor şi tabăra fiilor lui Israel; şi era negură şi întuneric pentru unii, iar pentru 
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ceilalți lumină, noaptea, şi toată noaptea nu s-au apropiat unii de alții. lar Moise şi-a întins mâna sa asupra mării şi a 
alungat Domnul marea toată noaptea cu vânt puternic de la răsărit şi s-a făcut marea uscat, că s-au despărțit apele. Și 
au intrat fiii lui Israel prin mijlocul mării, mergând ca pe uscat, iar apele le erau perete, la dreapta şi la stânga lor. lar 
Egiptenii urmărindu-i, au intrat după ei în mijlocul mării toţi caii lui Faraon, carele şi călăreţii lui. Dar în straja 
dimineţii a căutat Domnul din stâlpul cel de foc şi din nor spre tabăra Egiptenilor şi a umplut tabăra Egiptenilor de 
spaimă. Şi a făcut să sară roţile de la carele lor, încât cu anevoie mergeau carele. Atunci au zis Egiptenii : «Să fugim de 
la fața lui Israel, că Domnul se luptă pentru ei cu Egiptenii!» lar Domnul a zis către Moise : «Întinde-ţi mâna asupra 
mării, ca să se întoarcă apele asupra Egiptenilor, asupra carelor lor şi asupra călăreţilor lor». Şi şi-a întins Moise 
mâna asupra mării şi spre ziuă s-a întors apa la locul ei, iar Egiptenii fugeau împotriva apei. Și aşa a înecat Dumnezeu 
pe Egipteni în mijlocul mării. lar apele s-au tras la loc şi au acoperit carele şi călăreţii întregii oştiri a lui Faraon, care 
intrase după Israeliţi în mare, şi nu a mai rămas nici unul din ei. Fiii lui Israel însă au trecut prin mare ca pe uscat şi 
apa le-a fost la dreapta şi stânga lor. Aşa a izbăvit Domnul în ziua aceea pe Israeliţi din mâinile Egiptenilor ; şi au 
văzut fiii lui Israel pe Egipteni morţi pe malurile mării. Văzut-a Israel mâna cea tare pe care a întins-o Domnul asupra 
Egiptenilor, şi s-a temut poporul de Domnul şi a crezut în Domnul şi în Moise, sluga Lui”. 


„Marea Roşie” este în realitate, în textul ebraic Yam Soph, „marea limitei” sau „marea 
stufurilor” - stuful fiind o plantă care creşte la limita dintre uscat şi umed şi „uneşte” uscatul 
(viitorul virus) cu umedul (citoplasma celulei). 

Evreii au luat, desigur, cu ei, aşa cum le-a poruncit YHWH, „toate obiectele de argint şi de 
aur ale Egiptenilor” (toate fragmentele virale), adică toate valorile care au luminat inteligenţa lor şi 
au întemeiat înţelepciunea lor în ţara sclaviei (în celulă), cele la care ei aveau obiceiul să apeleze 
pentru că ele constituiau legea. 

Pentru Evreii (fragmentele genomului străin) care părăsesc Egiptul (nucleul), YHWH devine 
„coloană de foc în timpul nopţii, coloană de nor în timpul zilei” (clonă a genomlui străin care-i 
conduce spre locul de asamblare a virusului). 


„Şi cetatea (capsida) nu are trebuinţă de soare, nici de lună, ca să o lumineze, căci slava lui Dumnezeu a 
luminat-o, şi făclia ei este Mielul (genomul străin clonat)”. 


Dumnezeu însuşi s-a închis într-o „limită” creată de El însuşi şi în care s-a întrupat, începând 
cu pântecul Mariei ce „mai vast decât cerurile fiind a devenit Tronul său” şi până la mormântul 
(nucleul celular) ce păstra căpăţâna lui Adam, Golgota. Şi aceasta (capsida), odată spartă până la 
rădăcină, lasă să ţâşnească imediat slava lui Dumnezeu nesfârşit de bogată (genomul străin) şi, cu 
toate astea, îmbogăţită de cea a Omului, unită de acum înainte cu a Sa. 

lisus din Nazaret, Fiul Omului şi Fiul lui Dumnezeu, „recapitulează” pe Adam, Omul 
integral (genomul străin). Răstignit în lume, aşezat pe cea mai mare înălțime a Arborelui (ADN), 
Fruct al Arborelui Cunoaşterii (ARN viral), copt în mod deplin, El se desprinde atunci şi cade în 
noaptea ultimei sale matrice, cea a „căpăţânii” (capsidă asamblată). 

Pentru că şi-a asumat Adâncul (nucleul celulei), lisus călăuzeşte pe om să primească un 
lucru mai presus decât Tora, printr-o îmbrăţişare care uneşte fiinţa sa cu ne-Fiinţa, Numele său cu 
Cel Nenumit, lumina sa cu non-lumina... prin trăsnetul Arborelui Vieţii (clona genomului străin). 


RASUL 

Primul „râs” este Isaac însuşi, al cărui nume ebraic Yitshaq înseamnă- „el râde” ; ai doilea 
râs izbucneşte din gâtlejul de copil al fratelui său după tată, Ismael. 

Avram - primul nume, al lui Avraam - are 86 de ani când, într-o primă etapă, naşte pe Ismael 
din slujitoarea Agar (catenă ADN), soţia sa Sara (al doilea ARN al genomului viral) fiind sterilă. 
Numele Sara înseamnă „prințesă”, cel al lui Agar, „străină”. În plus, Agar este egipteancă, 
aparținând ţării ce-i va reţine pe Evrei în sclavie (celula). 

Cuplul Avram-Agar este rodnic pe prima treaptă a fecundității, cea a oricărui „animal”, a lui 
„Adam din a 6-a zi”, a Omului-sclav capabil de a aduce imediat pe lume un copil într-un context al 
„neîmplinitului”, exprimat în ebraică prin „impur”, care va necesita, deci, în cea de a 40-a zi, un 
ritual de purificare. 
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Rodnic după trup la 86 de ani, Avram este încă steril în ființa sa interioară, al cărui simbol 
este Sara „prințesa”. 

Avram este steril în ceea ce-l face „prințul” însuşi al ființei sale. Istoria încetării imediate a 
sterilității sale îi permite să aducă pe lume un „fiu” care, mai mult, este „râsul” ce ne atinge în 
adâncul fiinţei! 

Avram are 99 de ani când primeşte în vizită pe YHWH care încheie cu el Legămîntul, numit 
„Legămîntul tăierii împrejur”. În termenii acestui Legâmânt, Avram făgăduieşte că va tăia împrejur 
orice copil de parte bărbătească născut din el şi din urmaşii săi, în timp ce YHWH îi promite lui 
Avram rodnicie. 

Tăierea împrejur (desprinderea genomului străin din îmbrățișarea ADN-ului) reprezintă 
simbolic tăierea întunericului ce acoperă lumina, sexul fiind el însuşi simbol al luminii, adică al 
Logosului la care este chemat să devină Omul. În prima etapă a vieţii sale, Omul este într-adevăr 
procreator prin sex, în a doua etapă el devine creator prin Cuvânt (Logos = capătul LTR al 
genomului străin). 

În momentul în care YHWH promite lui Avram fecunditatea, acesta râde! Râsul său 
izbucneşte cum izbucneşte în Sara litera Yod, care are valoarea lui 10 şi care, la porunca 
dumnezeiască, se împarte atunci în doi He cu valoarea lui 5, locuind câte unul în cei doi soţi. 
Numele lor devin atunci Avraam şi Sara, supunându-se Arhetipului YHWH. Râsul lui Avraam 
izbucneşte pentru că izbucnește în Sara pecetea Numelui Sfânt, care a reţinut până atunci „sămânţa” 
încremenită şi în acel moment eliberează rodnicia arborelui. 

Râsul lui Avraam izbucnește pentru că se sfişie în el „haina de piele” a sclaviei (ADN-ul). El 
trăieşte cu Sara premisele ieşirii din Egipt - Avraam va trebui să părăsească pe slujnica egipteană 
(catena ADN). 

Când YHWH îl va vizita din nou îl va întreba: 


„Unde este Sara, soţia ta? 
— Iat-o, în cort”, 


îi răspunde Avram, pregătit să se cunune cu Sara după ce afirmase puţin mai înainte că îi este soră 
(Facerea 12, 13). 


NOTĂ 

Genomul viral este alcătuit din doi ARN care nu pot procrea și care pot fi consideraţi frate 
şi soră. După ce, deghizat fiind prin transcriptază inversă, fratele este inserat în ADN este nevoie 
să se cunune, în timpul metabolismului celular, cu sora sa care rămăsese în capsidă (cort). 


EXTRASE DIN "OEDIP INTERIOR” 


OEDIP 


Miturile fondatoare au o origine total necunoscută ; ele postulează un „supraunivers” de 
calitate divină şi au dat naştere mai întâi diferitelor culturi, şi chiar diverselor religii, în măsura în 
care Omul a simţit dintotdeauna nevoia imperativă de a se afla în legătură cu invizibilul, cu 
misterul, cu Dumnezeu. Mitul pare a fi pentru colectivitate ceea ce este visul pentru persoană. Ştim 
astăzi că, lipsit de acel timp nocturn al somnului paradoxal pe parcursul căruia visează, Omul 
moare. 

La ora actuală, instinctul de nestăvilit al Omului îl face să se întoarcă la aceste povestiri 
mitice cu atât mai mult cu cât, hipertrofiind emisfera stângă a creierului, civilizația noastră a 
condamnat aproape la uitare emisfera dreaptă. Programele de formare şcolară şi universitară au 
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supradezvoltat Logosul şi au făcut să amuţească Muthos-ul. Muein, „a tăcea”, având aceeaşi 
rădăcină cu Muthos a deviat de la tăcerea contemplativă spre o tăcere negatoare şi ucigătoare. 
Emisfera cerebrală dreaptă se revoltă şi Omul cere sufletului său (genomului străin) o întâlnire de 
urgenţă. 

După Annick de Souzenelle, "Mitul este povestea originilor”, a creării omului de către virus 
după cum afirmă Luis P. Villareal. 

Cuvântul ebraic Bereşit care nu a însemnat niciodată „la început”, ci „în principiu”, ne face 
să medităm la „orientul”, la „foarte vechiul” din noi (genomul străin / ARN-ul este mai vechi decât 
ADN-ul), la spaţiul-timp al originilor noastre interioare, cele ale Fiinţei. 

Cosmosul interior şi cosmosul exterior sunt cei doi poli ai unei aceleiaşi realităţi, dar Omul 
fiind actualmente blocat în stadiul de primă buclă a spiralei, percepe în mod nemijlocit doar 
exteriorul, acea coajă tare ce ascunde fructul. Numai prin realizarea imensului potenţial de energii 


ce constituie cosmosul său interior poate atinge Omul acele etape ale experienţei în care energia, 
devenită informaţie, construieşte câmpuri de conştiinţă succesive noi. EEE REIES) 
E (urări știrile TV). 

Fructul (genomului străin) a cărui putere este Erosul (scopul virusului este să se 
înmulțească) este sâmbure a Fiinţei şi cheie de boltă a Realului. El se înrudeşte cu „Vidul” lui Tao şi 
cu „Altundeva” al lui Einstein, ori cu „Nimicul” propriei noastre Tradiţii, despre care nu mai putem 
spune astăzi că nu este nimic, după cum nici pentru fizicieni. Vidul nu este vid ! În acest 
„Altundeva” aflat dincolo de conul luminii şi a cărui urzeală, spun savanții, este formată din 
particule de masă nulă, e abolit timpul, iar universul infinit este cel al unui prezent etern - EU 
SUNT. 

Mitul ne poate conduce la Logos, la Cuvântul fondator al cărui mesager este. Din această 
perspectivă, Muthos şi Logos sunt Spirit şi Cuvânt, inseparabile unul de altul, ele se unesc şi se 
distanțează (prin ADN) pentru a se uni din nou până la a nu mai fi decât unul în ultimul pământ 
(virionul), „Pământul făgăduinţei”, unde Omul este EU SUNT. 

Atunci când săgeata lui Eros (ARN-ul viral) nu mai ţinteşte un astfel de scop (clonarea 
virusului), ea ucide. 

„Nimeni nu vine la Tatăl decăt prin Fiu (clona genomului străin)” 
(loan 14, 6) 


EU SUNT este sămânţa Omului, Chipul divin care îl fundează, „principiul” său. Sămânţa 
(genomul străin) conţine făgăduinţa Pomului întreg (virusul), iar Omul creşte împins de această 
forță de nestăvilit; el a crescut până acum după o programare subtilă, aşa cum se dezvoltă un copil 
în pântecele mamei sale. Primele şase luni de gestație îi asigură formarea biologică şi cea a unui 
psihism animal; într-o emergenţă irezistibilă a lui EU SUNT (genomul străin), ultimele trei luni 
construiesc identitatea fiinţei, primul său „eu”, imagine a lui EU SUNT, inseparabilă de acea putere 
a vieţii care îi va permite mai târziu Eului-ego să se retragă din faţa lui EU (SINELE), iar acesta va 
creşte spre EU SUNT, spiritualizându-și psihismul. 

Nici unul dintre întemeietorii religiilor, dintre cei mai mari profeţi, dintre sfinți nu a putut 
spune despre el însuşi EU SUNT (nu au ajuns genom viral clonat). Toţi se aflau încă pe calea 
devenirii. Doar Hristos este EU SUNT; Fiu al lui Dumnezeu (virusul) şi Fiu al Omului (omul care a 
reuşit întregirea şi activarea genomului străin). Viaţa sa istorică este o repetare a etapelor parcurse 


de virus a clonarea sa, este aplicarea primei legi a magiei identificată de James Frazer: 


În toate eseurile noastre am susținut că defectele fizice ale zeilor sau eroilor (lipsa unui 
picior, lipsa unui ochi sau o rană la picior) simbolizează ARN-ul monocatenar al virusului, dar 
faptul că genomul străin din noi este compus din doi ARN nu vine în contradicție cu Annick de 
Souzenelle care spune: 
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"Omul orb şi surd la misterul său, şi şchiop pe deasupra — infirmitate ce constituie un 
mitologem important, prezent în diverse culturi - nu merge decât pe una din părţile sale, iar drama 
constă în faptul că nu ştie acest lucru, el e şchiop şi nu e conştient de aceasta; identificat cu polul 
lumină (asigurat de ADN), el umflă Eul-ego pe care îl zeifică mai mult sau mai puţin, fără a căuta 
să intre în rezonanţă cu EU SUNT (asigurat de genomul străin)”. 


Problema misterului vieții, a identității noastre reale stau la baza acțiunilor lui Oedip, unul 
din eroii Greciei vechi. Legenda lui Oedip începe cu strămoșul său Cadmos. 


Strămoşul lui Oedip, întemeietorul oraşului Teba, este Cadmos, care se duse la Delfi s-o consulte pe Pythia, 
pentru a afla de la ea numele ținutului spre care trebuia să se îndrepte în căutarea surorii sale Europa, răpită, apoi 
violată de Zeus preschimbat succesiv în taur şi vultur. Pythia îl convinse pe Cadmos să renunţe la căutare, dar, în 
schimb, îl îndemnă pe tânăr să întemeieze o cetate pe locul arătat de o juncă ce urma să-i iasă nu peste mult timp în 
cale. 

Cadmos se supuse şi se îndepărtă de Delfi; recunoscu junca, iar aceasta îl conduse până în Beoţia, unde se 
opri. Cadmos înţelese că acela era locul unde trebuia să înalțe oraşul. Dar mai întâi trebui să se măsoare cu un 
monstru înspăimântător pe care îl ucise ţintuindu-i găâtlejul de trunchiul unui stejar. La porunca Atenei, dinţii care ar fi 
putut să-l zdrobească pe Cadmos - aşa cum îi striviseră deja pe mulți dintre însoțitorii săi - se preschimbară în seminţe. 
Din ele se născu un popor de războinici siliți să treacă printr-o încercare: tot la porunca zeiței, Cadmos azvârli în 
mijlocul lor o stâncă. Cuprinşi de panică, crezându-se atacați, acei oameni se omorâră unii pe alții. Cinci dintre ei, cei 
mai viteji, salvaţi din măcel, întemeiară împreună cu Cadmos cetatea sfântă Teba, celebra „cetate cu şapte porți” care 
îl va ridica pe Oedip la dimensiunea sa regală. 


Agenor Telephassa-Argiope 


EUROPA Zeus Poseidon Cadmos Harmonia 


EE 


Polidoros 
Minos Pasiphae 


n Aethra Egeu Labdacos 
Iocasta 


Laios 


Androgeu Fedra Ariadna Minotaur TEZEU Antiope TE Eae e 
| | OEDIP 


(găzduit la Colonos de Tezeu) 


(taur) 


Hipoiit Ismena  Polinice  Eteocle Antigona 


Arborele genealogic simplificat 


Revelatoare a calității „oamenilor semănaţi”, stânca (virusul) joacă aici rolul de piatră 
unghiulară. Nici un edificiu nu poate fi solid construit dacă pietrele fundaţiei (elementele virale 
clonate) nu se măsoară cu piatra unghiulară (genomul viral străin) pentru a se verifica egalitatea 
calităţii lor. 

Simbolismul acestui mit este apropiat de cel al tradiției iudeo-creştine cu atât mai mult cu 
cât Agenor, tatăl lui Cadmos, părăsise Egiptul, ţara sa natală, pentru a se căsători cu o fată din 
Canaan! Aceste ţinuturi nu sunt aşadar străine de mitul grec, iar Cadmos însuşi, prin numele său, 
pare a fi frate cu Adam-Qadmon din Geneză, Adam „al orientului”, „strămoşul”, cel creat de 
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Dumnezeu în ziua a şasea şi care îşi asumă ziua a şaptea dar îşi pierde calitatea de Qadmon atunci 
când, alungat din grădina Edenului, întoarce spatele orientului său. 

În spiritul acestei tradiţii, Piatra Unghiulară este Logosul - Cuvântul lui Dumnezeu Unul - cu 
care se măsoară oamenii-pietre din Evanghelii, ce se opun oamenilor-cărămizi din turnul Babel. 

Pe de altă parte, numele oraşului astfel întemeiat de Cadmos şi însoțitorii săi, Teba, evocă la 
rândul său, în mod straniu, cuvântul ebraic Tehah care desemnează „arca” (genomul străin), 
matricea în care Noe şi-a trăit coborârea în infern, la fel ca Oedip. 

Pythia din Delfi reprezintă pentru mitul grec ceea ce vocea divină reprezintă pentru mitul 
biblic: vocea conştiinţei unei înţelepciunii ascunse rămase încă vie pentru cei ce ştiu să se întoarcă 
înspre orientul lor! Acolo se vorbeşte Limba Una cunoscută de omul-piatră (virusul) de dinainte de 
Babel şi de care se îndepărtează omul-cărămidă (metis între ADN şi ARN viral). Doar în căsătoriile 
interioare succesive cu „sora-soţie”, îşi poate regăsi Omul Limba Una (genomul monocatenar). 

Limba ebraică foloseşte acelaşi cuvânt, Ahat, pentru substantivul „soră” şi numeralul 
cardinal Una”. Aceasta înseamnă că sora este simbolul celeilalte părți” a oricărei ființe umane 
(genomul străin), adică al părții sale interioare; ea este numită „soră” atâta timp cât nu e luată în 
căsătorie (ca în virus), şi „soţie” atunci când e luată (ca în ADN); ea conţine taina Unului 
(virionului), adică a divinului. Astăzi, această „altă parte” este pentru noi „inconştientul” : este un 
imens potenţial de energii a căror vocaţie constă în a fi realizate prin construirea „Fiului” interior al 
Omului (întregirea genomului străin). Într-o astfel de cunoaştere secretă o lua odinioară în căsătorie 
Faraonul, regele Egiptului, pe sora sa. În acelaşi sens, Avram o prezenta Faraonului pe soţia sa, 
Sarai, ca fiindu-i soră, iar Isaac îl asigura la rândul său pe Abimelec că Rebeca era sora sa. 

În acelaşi sens, în mitul grec, Cadmos o caută pe Europa a cărei răpire trimite şi ea la mitul 
căderii. Căutându-şi sora, Cadmos îşi caută unitatea pe care povestirea o numeşte „Limba Una” 
(genomul străin format din doi ARN). 

Dar eroul nu o va putea regăsi decât atunci când va fi gata s-o ia de soție. De aceea va trebui 
mai întâi să construiască o cameră nupţială (capsida) ce va fi totodată matrice de foc. Legenda 
spune: 


Cadmos fondatorul Tebei, deveni rege al cetăţii şi împărți tronul cu soția sa Harmonia. Dar neputând suporta 
încercările la care au fost supuşi mai târziu ai săi, luă hotărârea să plece în Exil, un exil lung şi dureros la capătul 
căruia el însuşi, împreună cu soţia, vor fi transformați în şerpi,.. 

Polidoros îi urmă tatălui său la tron ; „numeroasele daruri” care îl alcătuiau nu i-au fost de nici un folos; se 
căsători cu Nychtis, „noaptea ”, fără îndoială o noapte lipsită de orice potențial de lumină, căci fiul lor Labdacos, 
„şchiopul”, părea să umble doar prin întuneric; muri pe când fiul său Laios, „stângaciul”, avea doar un an. La rândul 
său, Laios fu îndepărtat din Teba şi încredinţat lui Pelops. Doi fraţi gemeni, Amphion şi Zethos, îi luară locul şi puseră 
mâna pe tron. 

Cei doi tineri terminară construirea Tebei, clădind partea de jos a oraşului şi în acest scop se făcură zidari; 
dar în timp ce Zethos căra din greu pietrele de construcţie, Amphion cânta din liră, iar cântul său învăluia pietrele 
astfel încât acestea se deplasau sub puterea muzicii şi se îmbinau singure! În suflul farmecului divin, Amphion construi 
de asemenea zidurile cetăţii şi străpunse în ele şapte porţi, după numărul celor şapte corzi ale lirei sale. Dar tânărul fu 
ucis de Apolo. Zethos se căsători cu Tebea; Tebea dădu oraşului numit odinioară Cadmea, după numele întemeietorului 
Său, propriul ei nume, Teba, „cetatea cu şapte porți”. 

Dar într-o bună zi Laios, devenit adult, recuceri oraşul; însă îşi regăsi calitatea de rege sub semnul 
blestemului de a nu avea urmaşi proferat de Pelops împotriva sa pentru că abuzând sexual de Chrisip, fiul lui Pelops, 
gazda sa, acesta îşi puse capăt zilelor. 

Mai mult, trebuia nu numai ca Laios să nu aibă urmaşi, dar dacă totuşi ar fi avut un fiu, acesta urma să-şi 
ucidă tatăl şi să se căsătorească cu propria mamă. Cu toate acestea, ignorându-şi cumplitul destin, Laios se căsători 
cu locasta, sora lui Creon, unul dintre bărbaţii ce fuseseră semănaţi şi continuă să întreţină cu soția sa relaţiile 
„strâmbe ” cu care era obişnuit. Dar, într-o seară, locasta îşi îmbată soțul atât de tare încât acesta îşi normaliză relaţia 
şi depuse un copil în pântecele locastei. Aşa fu conceput Oedip! 


Generaţiile acestea de şchiopi şi de stîngaci exprimă foarte bine trista infirmitate a 
descendenților lui Cadmos (fragmente virale), omul „orientului” (virusului) care s-a dezorientat 
după ce a părăsit Cadmeea! „Dezorientatul” seamănă cu un om fără cap; el merge de la dreapta la 
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stângă, apoi de la stânga la dreapta, clătinându-se şi sprijinindu-se mai mult pe partea ce îi dă 
siguranţă, dar care, fără a-l elibera, îl trimite spre cealaltă parte a sa! 

De fapt genealogia aceasta de şchiopi și lipsa de cap indică tocmai lipsa capătului LTR cu 
instrucțiunile de clonare al genomului străin. Este nevoie de căsătorii repetate pentru ca zigotul cu 
viitorul urmaş să primească acest capăt LTR. Acesta este şi motivul cultului strămoşilor. Doar Oedip 
va fi fericitul posesor. 

Mai există un şchiop ilustru în Biblie, Iacob, care devine conştient de defectul său numai 
după ce a fost rănit la şold de omul cu care s-a luptat o noapte întreagă. Conştient şi întărit de partea 
sa de lumină, acum îmbogăţită, Iacob, numit de aici înainte Israel, se îndreaptă cu şoldul său 
dislocat spre partea sa de întuneric, spre „femininul” cu care nu s-a căsătorit încă. Şchiopăta 
înaintea acestei grele înfruntări, dar nu ştia; acum o ştie. 

Oedip vine pe lume în casa acelui cuplu şchiop, stângaci, cu un destin tragic, care nu află 
despre soarta rezervată copilului lor decât mergând s-o consulte pe Pythia, la Delfi. 

„Oedip îşi va ucide tatăl, se va căsători cu propria mamă şi îşi va cufunda familia în doliu şi 
sânge”, le spune ea. 


Înspăimântaţi de oracol, Laios şi locasta, de comun acord, se hotărăsc să scape de fiul lor. Acesta va fi atârnat 
de picioare, în prealabil găurite şi traversate de o funie, de un copac din pădurea de pe muntele Citheron; astfel expus, 
el va deveni prada fiarelor sălbatice. Fapta nelegiuită e îndeplinită, dar va fi repede întreruptă, căci Parcele au hotărât 
altfel. 

Zeus, zeul cerului, nu poate hotări nimic în privința muritorilor fără a cere sfatul celor trei zeițe lunare dintre 
care una, Clotho, toarce pe fus viaţa oamenilor, o alta, Lachesis, o măsoară, iar cea de a treia, Atropos, o taie cu o 
foarfecă. Măsura prevăzută nu fusese atinsă nici pe departe de Oedip; copilul exilat trebuia să trăiască. 

Grav rănit, dar salvat, Oedip e luat de păstorii turmelor regelui Corintului, aduse la păscut la poalele 
muntelui Citheron,; neputind suporta crima, ei iau copilul, aleargă la palatul din Corint, unde îl încredințează regelui 
Polibos şi reginei Periboea care, neavând copii şi impresionați la rândul lor, ca şi păstorii, hotărăsc să-l păstreze pe 
Oedip şi să-l dea drept propriul lor fiu. O legendă merge până la a spune că Periboea luă copilul în braţe, se duse şi se 
ascunse după o tufă aproape de locul unde lucrau spălătoresele şi se prefăcu a fi cuprinsă de durerile facerii, pentru a 
acredita apariția copilului la palat. Oricum s-ar fi petrecut lucrurile, Oedip e într-adevăr adoptat de rege şi de regină; 
aceştia îl îngrijesc cu afecțiune şi îi dau o educaţie aleasă. Copilul creşte, dar şchioapătă; picioarele îi rămân umflate, 
lucru indicat de numele său - oidi (umflat) pous (picior); fără ca el s-o ştie, numele îi rămâne legat de adevărata sa 
descendență, fără s-o ştie. Numai că păstorii au vorbit, iar originea copilului este, dacă nu cunoscută, cel puţin bănuită 
în țară. 

Prietenii lui Oedip îl lasă pe acesta să înţeleagă că nu are nici un drept să se pretindă de neam regesc şi îi 
strecoară îndoiala în suflet. Întrebaţi, regele şi regina îl liniştesc şi îl conving că e vorba doar de nişte bârfe ale unor 
oameni simpli şi, poate, invidioşi. 

Totuşi, într-o zi, nemaiputând suporta nesiguranța, Oedip se hotărăşte să meargă la Delfi pentru a o consulta 
pe Pythia. Îşi părăseşte părinții adoptivi şi se îndreaptă spre sanctuar. 

„Cine sunt eu?” o întreabă el pe cea al cărei cuvânt transmite mesajul lui Apolo. Răspunsul a fost: 

„Oedip îşi va ucide tatăl şi se va căsători cu mama sa!” 

Profund tulburat şi crezând că este vorba de Polibos şi de Periboea pentru care nutreşte o mare afecțiune, 
Oedip întoarce definitiv spatele Corintului şi se îndreaptă spre Focida. 

Pe drum, între Delfi şi Daulis, într-o trecătoare îngustă, un car înaintează spre Delfi; în el se află un bărbat 
trufaş care îi cere cu brutalitate celui ce îi împiedică trecerea să se dea la o parte. Oedip, care merge pe jos, îi 
răspunde că nu se supune decât poruncilor zeilor sau ale propriilor părinţi. „Cu atât mai rău pentru tine!”, strigă 
bărbatul şi îi poruncește vizitiului să continue drumul cu orice preţ. Vizitiul dă bice cailor; o roată a carului striveşte 
piciorul lui Oedip. Nebun de furie, tânărul îl ucide cu lancea pe vizitiu şi îl răstoarnă la pământ pe bărbatul cel odios. 
Prins între frâiele calului, acesta e târât pe drum, sfărtecat. 

Laios moare, ucis de fiul său. 

Dar nimeni nu ştie acest lucru, nimeni nu e martor la dramă; Oedip însuşi e departe de a bănui că omul al 
cărui cadavru zace la picioarele sale este regele Tebei şi, încă şi mai departe de sinistrul adevăr, că el este fiul 
acestuia! Lăsându-i acolo pe cei doi bărbaţi ucişi, Oedip îşi continuă drumul, şchiopătând mai mult ca niciodată, într- 
atât rana făcută de roata carului a redeschis-o pe cea din naştere. El suferă şi cercetează amănunţit în minte 
evenimentul ciudat care tocmai se petrecuse. Ceea ce nu ştie este că dacă el se întorcea de la oracolul din Delfi, 
bărbatul acela, tatăl său, se îndrepta la rândul său într-acolo. Destinul îi făcea să se încrucişeze şi să se înfrunte într-o 
întâlnire inevitabilă fixată de divinul Apolo. 

Laios mergea la Delfi pentru a-i cere Pythiei să-l sfătuiască cum să scape cetatea regală de un monstru de 
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temut; într-adevăr, un sfinx stă pe o stâncă ce domina intrarea în oraş; el sugrumă şi devorează pe toți trecătorii 
incapabili să răspundă la întrebarea pe care le-o pune. Cuprins de panică şi neîndrăznind să înfrunte monstrul, Laios 
se ducea să caute răspunsul pe care doar zeul Olimpului i-l putea da pentru a-l scăpa de un astfel de flagel. 

Dacă „stângaciul” nu s-a putut măsura cu monstrul devorator, Oedip, fiul său, va şti s-o facă. Urmaş direct al 
lui Cadmos, cel ce nu se temuse de dragonul nu mai puţin devorator căruia trebuise să-i semene dinţii pentru a culege 
roadele pe care le cunoaştem, Oedip păstrează tainic în el, în inima exilului său, o dimensiune de om-piatră (virus). 
Dar încă nu ştie nimic despre toate acestea. 

Continuându-şi drumul, el află despre moartea regelui; află totodată despre promisiunea făcută de regina 
Iocasta de a se căsători cu cel ce va scăpa [ara de Sfinx, ridicîndu-l astfel la dimensiunea regală. 

Împins de o forţă de neînvins, cel de al patrulea descendent al lui Cadmos se îndreaptă fără să ezite spre monstru. El se 
îndreaptă spre Teba, spre originea sa. 

Ajuns la piciorul stâncii, Oedip îl aude pe Sfinx punându-i redutabila întrebare : 


„Cine, pe pământ, este o fiinţă cu două, cu patru, cu trei picioare, a cărei voce e unică? Singur dintre cei ce se mişcă 
(poate deveni genom viral). Dar atunci când merge sprijinindu-se 


pe mai mult de două picioare, membrele sale au cea mai puţină vigoare”. 

Oedip răspunde: Omul. 

Învins, Sfinxul se aruncă de pe stânca sa şi moare. Oedip intră triumfător în cetatea cu şapte porţi; Creon, 
fratele Iocastei, care asigura regența, se retrage. Oedip se căsătoreşte cu locasta, cu mama sa, şi devine rege. Ea îi 
dăruieşte patru copii: doi băieţi, Eteocle şi Polinice, şi două fete, Ismena şi Antigona. 


Viaţa lui Oedip, măsurată cu firul de aţă al lui Lachesis, trebuia nu doar să-şi urmeze cursul 
în timp, ci să-şi regăsească adevărata măsură în spaţiu. Dacă fusul lui Clotho nu toarce decât o viaţă 
de exilat — aşa cum este genomul străin în celula biologică - el nu desfăşoară decât viaţa grea a 
unui Zethos; acest om trăieşte cu o singură parte din el însuşi, cea a inconştienţei sale, a 
întunericului sau, despre care are iluzia că este lumină. Şchiop ca Labdacos, stângaci ca Laios, 
risipindu-şi în violenţe ucigaşe „numeroasele daruri” (cele trei enzime virale) încredințate lui pentru 
a-şi construi „Fiul” (a clona virusul), acest om steril vede foarfecă lui Atropos tăindu-i inexorabil 
firul vieţii. 

În miezul unei asemenea inconștiente, copilul Oedip, cu picioarele legate ca un animal şi 
expus fiarelor pădurii, este obiectivarea „Fiului” care, în această uitare a „celeilalte părți” a Omului, 
adică fără a se fi căsătorit cu partea de umbră din el însuşi, e sortit morţii, devorat de hoarda 
sălbatică în care s-au transformat „numeroasele daruri” ale inferiorităţii sale. 

Dar, exilat la fel ca strămoşii săi, pierzându-și, la fel ca ei, capitalul energiilor prin rana de la 
picioare, Oedip este într-un prim timp spânzurat cu capul în jos. Picioarele fiind rădăcina arborelui 
uman, această poziţie de spânzurare lasă să se prevadă reânrădăcinarea lui Oedip în polul cer ; într- 
un al doilea timp, copilul e salvat de păstori, transpozoni care se deplasează de-a lungul ADN-ului, 
inhibând exprimarea unor gene interpătrunse între fragmentele genomului străin şi permițând astfel 
reîntregirea acestuia. 

De aceea se spune că păstorii aparţin rasei lui Amphion; ei sunt nişte contemplativi; 
scrutează în stele misterele cerului, ascultă cântul zeilor şi îşi potrivesc cu el flautele, păzesc 
turmele (fragmentele genomului străin) care, din exterior, îi leagă strâns de cele ale sufletului - de 
cele ale lui Adamah pe care, în mitul biblic, Adam trebuia s-o „păzească” şi s-o „cultive”! 

Oedip o dată încredinţat de păstori unor mâini regale, partea sa „Amphion” nu putea decât să 
revină la viaţă. Paralel cu creşterea fizică a copilului, se produce în el o alchimie subtilă de unde se 
iveşte brusc o exigenţă nouă şi neaşteptată. Perfect educat, rafinat, supunându-se convențiilor lumii 
şi celor ale rangului său, fericit până în acea zi, el nu mai este ceea ce a fost. În el un nou „eu” 
(Sinele) se înalță în el şi îl face să părăsească ţara copilăriei sale. 

Cadmos n-a suportat „Faza Neagră a Operei” condusă de corb, fără de care „Faza Albă a 
Operei” condusă de porumbiţă nu se poate înfăptui. De aceea el se va transforma în şarpe, adică în 
ADN prin transcriptază inversă, stăpânul exilului său în celula biologică. 

Descendenţa sa, lovită de infirmităţile pe care le cunoaştem se supune timp de trei generaţii 
legii prezente şi în Biblie atunci cînd Dumnezeul lui Israel îl previne pe Avram de greşeala 
poporului său : 

„Numai în al patrulea neam ea [sămânţa ta] se va întoarce aici...” 
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În cazul lui Oedip, nevoia de depăşire a Eului corespunde trezirii unei adevărate identități ce 
se impune în mod suveran primului Ego şi a cărui nevoie de recunoaştere nu-l priveşte decât pe el 
însuşi. 

Regalitatea îi este conaturală omului nou care începe să-şi verticalizeze dimensiunea în 
interiorul său. Oedip, încă inconştient de sine, nu mai este totuşi dependent de vechea-i natură 
fasonată în exil; spiritul i se află în mâinile unui alt stăpân decât cel al exilului (al ADN-ului). 
Paradoxal, rana reactivată începe să se vindece. Mergând în sens opus faţă de carul tatălui său (acela 
era în coborâre în celulă), Oedip intră în contradicţie cu vechea parte din el însuşi moştenită de la 
strămoşi. Ucigându-i pe Laios şi pe vizitiul său, el îl ucide simbolic pe stăpînul exilului din sine 
însuşi (ADN-ul), făuritorul tuturor infirmităţilor, al tuturor separaţiilor, „împărțitorul” — diabolos, 
ceea ce îi va permite să construiască "omul nou” strunit de genomul străin. 

La porțile Tebei îl aşteaptă monstrul, un animal cu picioare de taur, trup de leu, aripi de 
vultur şi chip de Om. El este un mitologem central încă din antichitatea timpurie; îl întâlnim în 
Persia, în Biblie, şi fiecare dintre forme corespunde unei „făpturi vii”, iar toate patru alcătuiesc 
descrierea carului divin în celebra viziune a profetului Ezechiel. Chiar Zeus, pentru a o răpi pe 
Europa, se preschimbase, succesiv în taur şi în vultur, două aspecte ale Sfinxului, dar nu şi cel de 
leu, leul fiind animalul regal ce domină matricea de foc în centrul Marii Opere. Atâta timp cât 
aceasta din urmă nu era înfăptuită, Zeus, oricât de zeu ar fi fost - şi el se dovedeşte a fi aici mai 
degrabă demon - nu putea lua chip de Om. Asemenea şarpelui din Geneză, Zeus o răpeşte pe sora 
lui Cadmos, aşa cum Satan distruge orice raport între Adam şi „cealaltă parte” a sa, Adamah-Ishah. 

Monstrul întâlnit de Oedip este numit „Sfinx” la genul feminin, deoarece are chip de femeie; 
în plus, are o coadă de şarpe. El corespunde celor patru etaje ale corpului uman şi simbolizează 
etapele progresive ale Omului pe parcursul vieţii lui, atunci când se supune dinamicii programate în 
el, în diferitele sale corpuri subtile şi până la învelişul fizic. 

Taurul corespunde copilăriei şi adolescenţei; el este fertilitatea la nivelul procreației şi al 
puterii fizice. Aria sa se întinde de la picioare până la şolduri. La nivelul şoldurilor se situează 
„Poarta oamenilor”; ea este cea prin care trece Iacob după lupta amintită mai sus, unde patriarhul 
rănit la şold devine conştient că e şchiop; ea este poarta de intrare în arca lui Noe; ea este cea în faţa 
căreia se află Oedip. Această parte a corpului Sfinxului e împodobită cu o coadă de şarpe. Ea pare a 
aduna într-un bloc masiv istoria strămoşilor, în timp ce soarta tristă a lui Cadmos şi a Harmoniei, 
exilați şi preschimbaţi în şerpi, este prezentă în opera restauratoare a descendenților din a patra 
generaţie. În toate tradiţiile, această etapă corespunde purificării prin apă - respectiv botezului cu 
apă al sfântului loan Botezătorul. 

De la Corint la Teba, Oedip asumă matricea de apă. 

Leul corespunde vârstei adulte luată în sensul adevăratei dimensiuni a Omului. Aria sa se 
întinde de la şolduri la umeri. La nivelul umerilor se situează „Poarta zeilor”; ea este cea prin care 
trece Noe când iese din arcă şi cunoaşte beţia şi goliciunea (simbol al cunoaşterii totale dobândite în 
fructul Pomului Cunoaşterii copt la timp). În toate tradiţiile, această etapă corespunde purificării 
prin foc - botezului de foc adus de Hristos : 

„Cât despre mine, eu [loan] vă botez cu apă ; El vă va boteza cu Duhul sfânt şi cu foc”. 

Leul este cel ce-l conduce pe Om spre moarte şi spre renaştere întru Sine ori de câte ori acest 
lucru e necesar. Este etapa arcei lui Noe pe care Cadmos o refuzase - ceea ce îl făcuse să regreseze 
în potopul de apă al exilului (citoplasma) - şi pe care o va trăi Oedip. În această matrice de foc, 
Omul moare simbolic împreună cu corbul; el învie împreună cu porumbiţa până ce atinge împlinirea 
totală de Sine, cucerită prin numeroasele victorii repurtate asupra „animalelor” sale interioare. 

Vulturul îl călăuzeşte pe Om în trecerea sa prin „Poarta zeilor”, când totul e împlinit; Omul 
a dobândit atunei viziunea totală şi puterea Cuvântului; el merge spre Vocea Una (spre obţinerea 
virionului). Această ultimă etapă este opera de gestație în matricea craniului. 

Omul poartă pe umerii săi chipul uman care se schimbă pe măsură ce se împlineşte această 
dinamică a vieţii. În mod simbolic, cel ce se supune legii ontologice a împlinirii (activării 
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genomului străin) suferă numeroase decapitări. Atunci când Omul trece prin „Poarta zeilor” (spre 
clona capsidei), acest ultim chip al său este, tot la modul simbolic, androgin, masculin în raport cu 
el însuşi şi feminin în raport cu Dumnezeu. 

În Sfinxul, Oedip îşi întâlneşte într-adevăr sora, cea spre care Cadmos nu avusese forță să 


meargă. Dacă nu l-ar fi ucis în tatăl său pe „împărțitor”, descendentul lui Cadmos nu şi-ar fi putut 
regăsi sora şi, drept urmare, 


Nouă înfruntare pentru Oedip, care se vede înaintea „celeilalte părţi” din el însuşi, înaintea 
„surorii” necunoscute (genomul străin) cu ale cărei energii redutabile va trebui să se unească pentru 
a ajunge la liră, la Vocea Una, pe care ea le păzeşte. 

O experienţă a labirintului este indispensabilă vieţii emisferei drepte a creierului în care se 
produce elaborarea unei ţesături a fiinţei nu doar pe orizontală, aşa cum se întîmplă în emisfera 
stângă, ci pe verticală, spre cele mai mari profunzimi ale persoanei. Doar o astfel de ţesere lentă îl 
va proiecta într-o zi pe cel interesat în inima labirintului unde va vedea lumina şi va înţelege 
enigma. 

Răspunzând la întrebarea Sfinxului, Oedip îşi recunoaşte sora; ea îl recunoaşte şi se înclină; 
ea moare şi învie în el. Oedip trece prin „Poarta Oamenilor”. Vremea labirintului a luat sfârşit. Aşa 
cum Noe a intrat în Tebah cu toate animalele pe care le avea de cucerit, Oedip intră în Teba, „cetatea 
cu şapte porţi”, înzestrat cu toate darurile surorii-soţie pe care va trebui să şi le integreze. El e purtat 
în triumf; de partea asta a Porții, Oedip se căsătoreşte cu sora sa despre care vom vedea că va deveni 
locasta ; ea este mama sa, deoarece din ea i se nasc patru copii care nu sunt altceva decât patru 
etape ale lui însuşi. 

Cunoscând acum drumul, Oedip, devenit Om adevărat, stă în sfârşit pe „două picioare”, oi 
dipous, el se poate verticaliza; pentru aceasta, el îşi asumă patru naşteri simbolice şi atinge 
dimensiunea regală a fiinţei sale. 

Ajuns pe tronul Tebei, Oedip trebuie să înceapă cucerirea dimensiunii sale regale interioare. 

Astfel, poporul lui Cadmos, înlăcrimat, adunat în jurul regelui care l-a eliberat de Sfinx, 
trebuie să-l elibereze acum de un nou flagel, de o ciumă blestemată! O ciumă ce face să piară toate 
seminţele, cele ale pământului, ale turmelor şi chiar cele ce pătrund în pântecele femeilor. Totul e 
lovit de sterilitate. Viaţa e oprită. 

Sofocle continuă povestirea: 


Oedip, care are patru copii de la locasta şi nu a fost atins de ciumă, se alătură totuşi poporului în durerea sa; 
el aude hohotele de plâns şi ia imediat măsuri; l-a trimis deja în mare grabă la sanctuarul Pythiei pe cumnatul său 
Creon, cu scopul de a afla de la oracol ce va trebui să facă pentru a scăpa cetatea de acest nou pericol; îl aşteaptă cu 
mare nerăbdare să se întoarcă. În sfârşit Creon soseşte strălucind de bucurie, părând a deţine un răspuns fericit: 

„Laios a domnit odinioară în această ţară, spune Creon; el a fost ucis, iar zeul ne poruncește astăzi să-i 
pedepsim fără întârziere pe ucigaşii săi”. 

Nimeni nu cunoștea ucigaşii, aşa că Oedip hotărăște să elucideze el însuşi cazul şi să meargă la sursa 
misterului, convins că, ajutat de zei, va reuşi. 

„Oricine ar fi vinovatul, proclamă el, vă interzic, pretutindeni unde se întinde autoritatea mea suverană, să-l 
găzduiţi, să-i adresaţi cuvântul, să-l faceţi părtaş la rugăciuni, sacrificii, lustraţii, cu toții trebuie să-l îndepărtați de 
casele voastre ca pe unul ce vă necinsteşte, aşa cum mi-a comunicat oracolul pythianic ”. Oedip jură că va lupta pentru 
cauza acestui rege cu a cărui soţie s-a căsătorit, ca şi cum ar fi vorba de propriu-i tată. 

Corifeul căruia i se adresează îl sfătuieşte atunci să consulte un maestru al artei ghicitului, pe nume Tiresias: 
„Dacă îl vei consulta, rege, spune el, vom lămuri misterul”. 

Tiresias este într-adevăr ghicitorul cel mai celebru din Grecia. El este orb şi se prezintă în faţa lui Oedip 
sprijinindu-se într-un toiag din lemn de corn (arin) a cărui virtute este ghicitul. Oedip îl imploră să-i dezvăluie 
adevărul. Tulburat, Tiresias îi cere permisiunea să se retragă. Oedip insistă ca el să vorbească, dar ghicitorul e hotărât 
să plece şi regele îl acuză că nu iubeşte cetatea a cărei salvare depinde de oracolul său. Tiresias îi explică atunci că 
cele ştiute de el i-ar face rău regelui şi refuză să le dezvăluie. ľeşindu-şi din fire, Oedip îl bănuieşte pe Tiresias de a fi 
pus la cale crima şi de a o fi comis cu mâna altuia, el fiind orb. Încolţit, la capătul puterilor, Tiresias rosteşte împotriva 
voinţei sale teribilul adevăr : 

Oedip este autorul crimei! Regele râde de ghicitor şi nu-i ia în seamă cuvintele, dar ghicitorul duce 
dezvăluirea până la capăt: Oedip şi-a ucis tatăl şi s-a căsătorit cu propria mamă! 
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Înnebunit de neliniște, Oedip, după ce l-a acuzat pe Tiresias, se întoarce acum împotriva cumnatului său 
Creon despre care îşi închipuie că a urzit acest complot pentru a-l elimina pe rege şi a-şi relua locul pe tronul Tebei. 
Creon, „om-piatră ”, se apără cu nobleţe de această acuzaţie şi deploră marea tulburare pe care o observă la cumnatul 
său. În timp ce Oedip revarsă asupra lui Creon cele mai odioase insulte şi îl condamnă la moarte, locasta, soția unuia 
şi sora celuilalt, încearcă să-i despartă pe cei doi bărbaţi. 

Oedip comută pedeapsa cu moartea în exil, dar işi exprimă cu răutate ura faţă de acuzat. Acesta se retrage cu 
demnitate şi nu fără a prevedea amărăciunea ce-l va copleşi pe rege când mînia i se va risipi. Rămânând singură cu 
Oedip, locasta vrea să ştie ce s-a întâmplat. După ce află, îşi revarsă mânia la adresa tuturor ghicitorilor de pe 
pământ, luând drept exemplu oracolul care trasase odinioară destinul lui Laios şi îl văzuse pe acesta din urmă ucis de 
mâna fiului său, iar pe fiu luând locul regelui şi căsătorindu-se cu propria-i mamă. Totul e o nebunie, ținând seama de 
istoria reală conform căreia Laios şi ea au avut într-adevăr un fiu, pe care însă Laios l-a făcut să dispară, poruncind să 
fie atârnat de picioare într-un copac, pe vârful muntelui Citheron. 

O tulburare ciudată îl cuprinde pe Oedip; el cere precizări cu privire la împrejurările în care a fost ucis 
regele. locasta pare a şti mai mult decât i s-a spus până atunci referitor la moartea lui Laios. Ea are aceste informaţii 
de la un slujitor, singurul supravieţuitor al crimei, care i-a cerut reginei permisiunea de a părăsi cetatea Tebei unde nu 
mai dorea să locuiască; el e acum păstor la țară. locasta poruncește să fie căutat păstorul, în timp ce ea însăşi vrea să 
afle de la soțul ei cauza tulburării sale, a îndoielii ce pare să-l cuprindă şi să-l facă dornic de a asculta mărturia 
păstorului. 

Dar înainte de sosirea martorului, un mesager din Corint se prezintă la palat; el îi anunţă lui Oedip moartea 
regelui Polibos. Durerea lui Oedip e însoţită în mod paradoxal de bucuria produsă de eroarea evidentă a oracolului: 
deci nu el şi-a ucis tatăl! Ce imensă uşurare! Totuşi, o oarecare teamă mai persistă şi îl face să ia o hotărâre 
irevocabilă: nu se va mai întoarce la Corint unde mama sa mai trăieşte încă... 

Mesagerul vrea să afle cauzele acestei temeri şi de îndată îl linişteşte pe rege: Polibos şi Periboea nu sunt 
părinţii săi! Mesagerul se afla el însuşi la poalele muntelui Citheron când un păstor aflat în slujba regelui Laios a venit 
să dea pradă fiarelor pădurii un copil cu picioarele străpunse şi sortit morții, dar pe care, de comun acord cu păstorul, 
a hotărit să-l salveze; astfel, a încredinţat nou-născutul regelui şi reginei Corintului care l-au crescut ca pe propriul fiu. 

În acest timp, fragmentele decupate încep să se adune brusc sub privirea locastei şi ea vede! Încearcă imediat 
să-si convingă soțul să renunțe la continuarea anchetei, dar el vrea să meargă pînă la capăt. „Oh! nefericitule, 
nefericitule! E singurul nume pe care ţi-l pot da de acum înainte! Singurul nume! ”, strigă ea cuprinsă de groază în faţa 
adevărului implacabil care nu mai trebuie nici măcar confirmat de păstor! Ea se retrage, lăsându-l pe Oedip să 
persiste în voinţa de a clarifica secretul naşterii sale. Totul se petrece foarte repede: păstorul, un om foarte bătrin, 
soseşte şi se vede constrâns să-l recunoască pe mesagerul din Corint, apoi, împotriva voinţei sale, constrâns de rege, 
rosteşte întregul adevăr. Doar regina care a încredinţat copilul acestui slujitor ar putea spune dacă era într-adevăr fiul 
lui Laios sau nu. 

Dar locasta părăsise locul dramei numai pentru a se sinucide. 

Înnebunit de durere, Oedip descoperă corpul mamei-soții strangulat cu o eșarfă şi atârnat de o grindă din 
cameră. El smulge acele aurite ce îi împodobeau rochia şi îşi scoate cu ele ochii care şiroiesc de sânge. Rătăceşte apoi 
orb prin palat, refuzând să moară pentru a nu-i întâlni în Hades pe cei pe care i-a dezonorat pe când erau în viaţă; 
refuză totodată să-şi revadă oraşul mult iubit, pe tebani şi pe membrii familiei sale asupra cărora a căzut blestemul din 
cauza lui, refuză să-şi vadă copiii, şi în special pe fiicele sale. Lasă totul în seama lui Creon, cel ce încheie drama 
întrebându-i pe zei, în calitatea sa de nou stăpân al Tebei, ce soartă trebuie să-i rezerve lui Oedip. 


Sfinxul feminin, soră a lui Oedip, s-a înclinat în faţa celui ce îi este „frate-soţ”?. Trecând prin 
poarta Tebei, Oedip integrase în el „prima natură a fiinţei sale schimbătoare”, cea a copilăriei şi a 
adolescenţei, dezvăluită de partea „taur” din corpul sfinxului, parte prevăzută cu o coadă de şarpe. 
Această coadă de şarpe reaminteşte prezenţa stăpânului căruia i s-au supus Cadmos şi soția sa 
atunci cînd au fugit de încercările ce îi aşteptau în cetatea cu şapte porți şi au ales calea exilului. 
Ucigându-l pe Laios, cel de al patrulea descendent al lui Cadmos tăiase capul regelui exilului; el îi 
poate reda acum cetăţii regalitatea sa ontologică. Pentru aceasta, Oedip învingătorul intră în Teba, 
devine rege şi îl atacă pe stăpânul celei de a doua naturi, leul. 

Simbol al atotputerniciei şi al suveranității, leul îl invită pe Omul care îi abordează 
dimensiunea să „stăpânească peste peştii mării, peste păsările cerului, peste vite, peste tot pământul 
şi peste toate târâtoarele care se mişcă pe pământ”, adică peste toate elementele cosmosului său 
interior (fragmentele neunite ale genomului străin), peste tot ceea ce în Oedip, odinioară, răgea, 
striga, urla, muşca sau sfâşia, ucidea chiar, conform primei sale naturi inconştiente, peste tot ceea ce 
acum trebuie abordat în mod conştient, element numit ca element numit, pentru a transforma 
energiile în informaţii. Altfel spus, leul invită Omul la tot atâtea morţi şi învieri câte sunt necesare 
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pentru a atinge în el toate măsurile realului despre care am vorbit mai sus. Căsătorindu-se cu mama 
sa în cetatea sfântă, Oedip atinge aceste măsuri: el se supune legilor lor şi le verifica justețea prin 
propria experienţă. 

Acum fiecare sălbăticiune din pădurea sa interioară, devenită informaţie, construieşte în el 
un alt nivel de conştiinţă care răstoarnă criteriile de referinţă de până atunci, iar noile valori dispar 
la rândul lor de îndată ce se ivesc, pentru a face loc altora, create de o nouă energie integrată. 
Întâlnirea cu sora sa devenită mamă-soție şi acceptarea de către el a întâlnirii l-au făcut să intre în 
rezonantă cu adevăratul său „Eu” (genomul străin), cu adevărata sa identitate, atât de mult căutată şi 
care acum e ca o stâncă, de aceeaşi calitate cu stânca aruncată odinioară în mijlocul oamenilor 
semănaţi din porunca Atenei. Oedip e pe cale să vină la Sine. 

În această operaţiune, „leul devorează taurul”, spune alchimistul, înțelegând prin aceasta 
integrarea „numeroaselor daruri” ale Omului la nivelul regalității sale. 

Acum Oedip este pregătit să-şi asume nunta cu sine, cu propria soră-soţie. A te căsători 
implică a muri pentru o parte din tine (cea condusă de ADN) spre a integra şi realiza parțial în tine 
cealaltă parte a ta, după care fiinţa intra în experienţa unei plus-fiinţe ce reprezintă cu adevărat o 
experienţă a învierii, o nouă naştere. 

locasta sau Epi-casta (celălalt ARN viral) înseamnă „puritatea divină” sau „puritatea de 
deasupra”; într-adevăr, ea este aceea care îi va permite lui Oedip să se purifice complet în matricea 
de foc a camerei nupțiale. Foc al unei iubiri infinite, focul divin este descris în Biblie sub numele de 
Guihon, francizat sub forma „Gehenne” (Gheena), Infernul. Gahon este „pântecele”, Guihon - 
pântecele unde se construieşte copilul interior, adevăratul „Eu” pe care îl indică litera Yod în 
ebraică. 

locasta este un „pântec” pentru Oedip; ea este spaţiul marilor profunzimi ale lui Oedip, pe 
care el trebuie să le pătrundă, să le „ia în căsătorie” pentru a-şi asuma dimensiunea regală şi a o 
atinge pe cea a vulturului. 

În această dinamică, Oedip are patru copii de la Iocasta. Copiii săi realizează cele patru etaje 
ale Sfinxului şi cele „patru naturi schimbătoare” ale lui Oedip, deplina sa împlinire. 

- Ismena, „forţa lunară”, este forţa exterioară a Omului în exil; exilul e o lume a nopţii (este lumea 
celulei), o lume a procreaţiei ce se produce într-un ritm lunar. Această forță este cea a taurului. 

- Polinice, „multe victorii”, este leul învingător asupra „animalelor” sale interioare (fragmente ale 
genomului străin) şi înviind din toate morţile pe care le implică această Mare Operă. „Dacă 
grăuntele de grâu care a căzut pe pământ nu moare, rămâne singur, dar dacă moare, aduce multă 
roadă”. Leul păzeşte poarta infernului. 

- Eteocle, „adevărata cheie”, este vulturul, paznic al „Porții zeilor” la nivelul gâtului (locul de 
asamblare a virusului), acolo unde Omul devine Cuvânt şi tinde către Vocea Una (virion). La acest 
nivel corporal, claviculele, „cheile mici”, închid poarta pe care nu poate pătrunde nimeni dacă nu a 
devenit în prealabil Cuvânt (clonă a unui modul de virus), lucru verificat de vultur. Vulturul este 
şarpele verticalizat (ARN-ul viral), ale cărui premise se aflau în Sfinx. 

- Antigona, cea „cu faţa înspre naştere”, este chipul de femeie. Sprijinindu-se pe umărul Antigonei 
(cel de al doilea ARN viral), Oedip va cunoaşte ultima sa naştere. După ce a făcut „operă 
bărbătească” (activarea primului ARN al genomului viral) în el însuşi, asumându-și infernul, el va 
cunoaşte o altă matrice, aceea a craniului şi se va naşte din ea, ca Palas Atena ivindu-se strălucitoare 
cu casca ei de aur din craniul lui Zeus. Dar Oedip va termina acest drum în afara Tebei. 

Totuşi, deşi din cuplul regal s-au născut patru copii, ei nu sunt încă toţi realizați. Oedip a 
devenit desigur leu, dar el trebuie să meargă mai departe. 

Limba ebraică indică prin cuvântul Zakor asocierea verbului „a-și aminti” (că este genom 
viral) cu substantivul „bărbat”. „A-şi aminti” înseamnă a face operă „bărbătească” în sine însuşi (a 
întregi un ARN viral), „a lua în căsătorie” (al doilea ARN viral). La acest nivel ontologic şi regal, a 
fi „bărbat” — fie că eşti bărbat sau femeie - înseamnă „a-ţi aminti” adevărata identitate (că eşti 
genom străin): imaginea divină fondatoare, „EU SUNT în devenire” care este fiecare dintre noi în 


232 


„principiul” său care este genomul străin. 

Oedip venise la Pythia din Delfi pentru a căuta tocmai această identitate divină. lar oracolul, 
aşa cum am văzut, trimite Omul în sine însuşi (în genomul ADN), pentru a descoperi în 
interioritatea sa ceea ce se află înscris acolo dintotdeauna (genomul străin). 

Tiresias este menit să joace rolul memoriei lui Oedip. El este chemat de regele neliniştit din 
cauza noului flagel ce pustieşte cetatea: o ciumă, care nu este altceva decât sterilitatea generală ce 
loveşte pământul, animalele şi oamenii (Nu se mai clonează elemente virale necesare asamblării 
virusului, a Noului Ierusalim). 

De aceea Annick de Souzenelle va preciza că: dacă Oedip a devenit fecund, cu acea 
fecunditate esenţială sortită oricărei ființe umane (clonare elemente virale), dacă a biruit sterilitatea 
persoanei sale, el n-a realizat-o încă pe aceasta din urmă la nivelul colectiv de care orice om este de 
asemenea răspunzător (colectivitatea care întregindu-și genomul străin este necesară asamblării 
finale, rol jucat astăzi de masele de credincioşi). 

Poporul din Teba, lovit de sterilitate, nu-şi va regăsi fecunditatea decât în opera ultimă a 
regelui său, cea care se va produce în matricea craniului (locul clonei capsidei). Până atunci, eroul 
şi-a asumat matricea de apă; în acel moment, el era încă cel ce merge pe patru picioare, contopit cu 
lumea sa animală interioară, pe drumul său de la Corint la Teba; apoi el a trăit matricea de foc în 
cetatea sfântă (nucleul celulei) unde şi-a asigurat, stând pe două picioare (cei doi ARN virali), 
verticalizarea. 

Oedip devine conştient de Marea Operă ce se înfăptuieşte în el; polul feminin al eroului e 
împlinit; locasta, care îl reprezenta, nu mai există; ea dispare prin strangulare. Gâtul, „Poarta zeilor” 
(desfacerea ADN-ului pentru replicarea genomului străin), este organul unde îşi are originea o voce 
nouă. La Poartă stă un nou paznic al pragului, vulturul. Vulturul este cel ce îi va aduce eroului 
capabilitatea să privească soarele în față; Oedip îşi scoate ochii pentru a nu mai vedea lumea 
exterioară şi îi deschide spre viziunea inferiorităţii sale. Pentru a vedea soarele, trebuie să cobori 
până în străfundul întunericului interior. 

Născut din matricea de foc (ADN), e nevoit să părăsească acum cetatea sfântă (nucleul); el a 
devenit leu apoi vultur (ARN viral activat); şi-a realizat deplina verticalizare. El trebuie acum să se 
facă slab, să se accepte în ultima parte neîmplinită din el însuşi, partea universală, pentru a atinge 
Vocea Una (clonă virus) şi a-şi salva poporul (fragmentele virale clonate care vor asigura învelişul 
virusului). 

El ia toiagul pelerinului, al orbului şi, mai mult încă, toiagul reprezentat de Antigona de al 
cărei umăr se sprijină acum (al doilea ARN viral). Devenit oi dipous, „cel ce stă pe două picioare”, 
el îşi asumă de bunăvoie o ultimă şchiopătare, conştient că numai pe trei picioare va face drumul ce 
duce la unitate. Fiica sa Antigona, născută din aceeaşi mamă ca şi el, este şi ea „sora” sa, „una” a sa. 
Antigona, cea „cu fața înspre naştere”, este chipul Sfinxului; ea ocupă locul surorii-soţie, al 
Sfinxului şi al locastei, pentru a i se prezenta lui Oedip drept ultima matrice, aceea a craniului (a 
capsidei). 

Orb şi lipsit de toate, disprețuit de ai săi cu excepţia Antigonei care îl însoţeşte, Oedip 
părăseşte Teba (nucleul celulei). El merge „cu faţa înspre naşterea sa” (spre locul de asamblare a 
clonei virusului). 

Oedip este frate cu toți marii sfinţi, cu toate fiinţele realizate de Istorie care îşi sfârşesc 
drumul (care au reuşit să cloneze complet un virus), în majoritatea cazurilor, într-o sărăcie aparentă 
(să nu uităm că virusul nu consumă hrană şi nu produce energie), căci au dobândit, mai presus de 
toate, bunul lor cel mai de preţ, „perla ascunsă” (genomul străin), bijuteria fiinţei, propria identitate, 
unică, prin care ele devin universale. 

Bâtrânul Oedip este un om care a renunţat la tot ce constituia slava primului său „eu” 
(produs de ADN); el a lăsat totul în urmă, inclusiv zeii pe care îi slăvea şi despre care ştie acum că 
nu sunt cei ce credea că ar fi, deoarece el îi trăieşte de acum înainte integrați în fiinţa sa. 

După un drum foarte lung, parcursul său se sfârşeşte şi ajunge „pe un pământ inviolabil”, 
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„unde nu locuieşte nimeni”, pe domeniul unor zeițe de temut, fiicele pământului şi ale 
întunericului”. Este vorba de ţinutul sacru al Eriniilor (la Colonos), zeițe cu adevărat 
înspăimântătoare, având plete de şerpi. 

Eriniile s-au născut din picăturile de sânge ale lui Uranus (virusul care a intrat în celulă), 
scurse din rana zeului, atunci când acesta a fost castrat (decapsidat) de Cronos; câteva picături 
(fragmente virale) s-au răspândit pe ţărâna-mamă (ADN) şi au fecundat-o; din ele s-au născut 
zeițele (elemente virale) ce aparțin prin urmare cerului şi pământului. Ele îşi au sălaşul la hotarele 
infernului (membrana celulei), adică acolo unde, în adâncurile sale, pământul atinge domeniul 
zeiţelor (locul de asamblare a clonei virale). De aceea, dacă ele sunt înspăimântâtoare de partea 
aceasta a Porţilor de aramă pe care le păzesc (să nu pătrundă şi elemente celulare), ele sunt 
Eumenidele, „binevoitoarele”, de cealaltă parte. 

În mitul grec, ţinutul simbolic, Colonos (locul de asamblare), se afla la periferia Atenei 
(simbol al membranei celulare) ce avea ca rege pe Tezeu şi nici un muritor nu avea dreptul să 
pătrundă acolo. Însă după atâtea morţi-învieri trăite (pentru clonare module virale), Oedip nu e un 
muritor ca toţi ceilalţi; el trăieşte acolo o ultimă moarte; devenit şarpe de aramă (genom viral), el nu 
mai poate fi ars de pământul acestei ultime etape a infernului, nici păcălit de părul Eriniilor; el 
trebuie să moară în acel loc de ultima moarte a eroului care stă acum în fața Porţilor de aramă, „în 
faţa naşterii sale”, şi a cărui voce este Una. 

Oedip cere lui Tezeu să-l protejeze pe tot timpul ce îi mai rămâne de trăit, până ce Lachesis 
va fi luat măsura Cuvântului (genomului străin) în care s-a transformat Oedip, iar Atropos, a treia 
dintre Parce, va tăia firul. Oedip nu se mai teme de Eriniile „cu privirea teribilă”, după cum ne se 
mai teme nici de focul infernului (celula) care l-a făurit, pur ca osul. El se întreţine cu zeițele despre 
moartea sa apropiată. 

Oedip îi dezvăluie regelui favorurile pe care i le va acorda Olimpul, lui şi regatului său, dacă 
se va îngriji de înmormântarea sa. Locul acesteia trebuie să rămână secret (pentru a nu fi atacat de 
sistemul imunitar) şi nu va fi cunoscut decât de rege, singurul ce îl va însoţi în această ultimă 
moarte, precum şi de succesorii săi. 

Înainte de acest moment, soseşte Polinice, fiul lui Oedip, care îi aduce la cunoştinţă că 
Eteocle l-a detronat, că a adunat şapte armate care au invadat câmpia Tebei, şi că a venit să îi ceară 
iertarea şi binecuvântarea, deoarece a aflat că victoria va înclina de partea celor protejaţi de acesta. 
Oedip îşi întoarce faţa de la fiul cu care nu mai are nimic comun şi care odinioară l-a detronat, l-a 
exilat şi l-a alungat din Teba; el îşi întoarce faţa şi de la Creon sosit în acel moment pentru a-l 
readuce cu forța la Teba. 

În faţa refuzului, Creon se răzbună anunțând răpirea apropiată a Ismenei şi a Antigonei. 
Regele Tezeu îi promite lui Oedip că le va proteja pe cele două tinere fete despre care se ştie totuşi 
că nu vor supravieţui prea mult tatălui lor. La rândul său, Polinice îşi urmează destinul răzbunător în 
pofida blestemului proferat de tatăl său şi a sfaturilor pline de afecţiune ale Antigonei. Cei doi fraţi 
vor muri într-o încleştare sângeroasă. 

Acum, deasupra ținutului sacru al Eriniilor se face auzit tunetul. Oedip se simte chemat de 
partea cealaltă a Porţilor de aramă. Nevăzute, zeițele îl însoțesc şi îi arată calea. Oedip vede drumul 
şi, dincolo de orbirea sa, devine el însuşi călăuza acestui ultim parcurs. ÎI ia cu sine pe regele Tezeu 
care va fi singurul martor al ritului trecerii şi va deveni părtaş al secretului. Cei doi se îndepărtează. 
Oedip îşi ia rămas bun de la fetele sale mult iubite. Tunetul bubuie, pământul se cutremură, ţâşnesc 
fulgerele, cerul (capsida) se înclină spre pământ pentru a-l primi pe erou. Oedip nu se mai află de 
partea aceasta a Porţilor de aramă. 


Moartea simbolică a tatălui nu are un sens autentic decât pentru cine urmăreşte să se 
căsătorească într-adevăr cu mama din adâncuri în care trebuie să se nască mai întâi o matrice de 
apă, mai apoi una de foc, şi în cele din urmă o matrice a craniului, pentru a face să crească în ea 
„Fiul Omului”. Tatăl copilului este responsabil de structurarea primului „eu” al acestui copil 
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(întregirea genomului străin) şi de activarea acestuia astfel încât să-și amintească că este sămânţa lui 
„Eu” (Sinele), Fiu al unui alt Tată (virus). 


TEZEU 


Tezeu, regele Atenei, și-a acoperit ochii nemaiputând suporta întâlnirea cu ceea ce se 
deschidea în faţa lui Oedip la Porţile de aramă, deoarece mai avea încă o etapă de parcurs înainte de 
a deveni cerşetor şi a ajunge şi el un ”giuvaer pur al coroanei regale”. 


Legenda spune: 

Tezeu este fiul lui Egeu, regele Atenei. Oricâte soții ar fi avut Egeu - şi ele au fost numeroase! - regele nu putea 
avea copii. Sterilitatea sa îl îndurera într-atât încât luă hotărârea s-o consulte pe Pythia din Delii, pentru a afla cauza 
şi a o înlătura. 

„Nu trebuie în nici un caz să dezlegi gâtul burdufului tău umflat de vin înainte de a fi atins locul cel mai înalt 
din Atena ”, îi spuse ea. 

Neştiind să descifreze enigmaticul răspuns, Egeu se duse la Medeea, magiciana, care jură să facă uz de arta 
sa pentru a spăla ruşinea regelui, dacă acesta îi promitea protecţie, deoarece, simțindu-se alungată din Corint, va 
trebui fără îndoială să-şi caute refugiu la el. Pactul o dată încheiat, Egeu se îndreptă plin de speranţă spre Trezena al 
cărei rege, Pitheu, prietenul său, avea o fată, Aethra, greu încercată: viitorul ei soţ căzuse în dizgrație şi fusese alungat 
din cetate. Datorită vrăjilor Medeei, Aethra se îndrăgosti de Egeu care se trezi el însuşi împins de magiciană în patul 
tinerei femei. În cursul nopții, după ce amanţii se iubiră, iar Egeu „dezlegă gâtul burdufiilui său umflat de vin”, Aethra 
fugi din patul ei unde dormea cel toropit de beţie şi se refugie în insula Sphaera, în apropiere de Trezena. Acolo, ea 
primi vizita zeului Poseidon care se uni cu ea. 

Deşi Poseidon nu-şi reclamă niciodată dreptul de paternitate asupra copilului ce urma să se nască din tânăra 
femeie de două ori onorată în acea noapte magică, Tezeu se născu la Trezena ca fiu al lui Egeu, regele Atenei, şi al lui 
Poseidon, stăpinul oceanelor, al insulelor şi al ţărmurilor, zeul celor mai mari adâncuri submarine, stăpân al 
izvoarelor şi al râurilor. 

Dar această filiaţie divină rămase ascunsă în inima Aethrei, doar Pitheu răspândi cu discreţie zvonul. 

Cu câteva zile înainte de naşterea copilului, Egeu, chemat la Atena de îndatoririle sale regale, părăseşte 
Trezena şi porneşte pe mare. Înainte de plecare, el îi recomandă Aethrei să nu-şi expună fiul, aşa cum se obişnuieşte 
adesea în cazul bastarzilor, ci să-l crească discret şi conform normelor rangului său. El depune sub o stâncă enormă o 
sabie de aur și nişte sandale de aur, însemnele regale ce urmează a fi inmânate de mamă copilului atunci când acesta 
va atinge vârsta, la care îşi va putea cunoaşte şi asuma adevărata identitate. Aethra aduce pe lume un băiat căruia îi 
dă numele de Tezeu, deoarece el are o „poziţie”. Tezeu creşte la curte sub privirea atentă a mamei sale 4ethra şi sub 
autoritatea regelui Trezenei, Pitheu, cunoscut drept omul cel mai înțelept şi cel mai instruit din vremea sa. Tezeu 
dobândeste o statură şi o forță demne de vărul său Heracles, ale cărui munci stârnesc admirația întregii Grecii din 
acea epocă, ceea ce va provoca repede invidia lui Tezeu, Astfel, el se amuză înfruntând cele mai mari dificultăți şi 
stârnind, cel puţin în anturajul său, cea mai vie admiraţie. Această forţă uimitoare e dublată de o inteligență strălucită 
şi de o mare frumuseţe. Seducţie, şiretenie, vigoare în luptă, tânărul ştie să folosească toate aceste arme pentru a-şi 
atinge scopurile. 

Într-o zi, Heracles este invitat la cină la Trezena, de către regele Pitheu, vine acoperit cu pielea leului din 
Nemeea pe care tocmai l-a ucis şi la un moment dat o aruncă neglijent pe un jilț. La acest gest, tinerii din palat o iau la 
fugă îngroziţi, dar Tezeu îl înfruntă cu îndrăzneală pe cel despre care crede că este încă viu; şi, desigur, toată lumea 
râde de această confuzie, dar totodată îi admiră îndrăzneala. Mai târziu, tânărul nostru erou, supunându-se ritualului 
Comyriilor (tunsoarea părului), îi sacrifică lui Apolo buclele frontale din părul său, dar refuză să se lase ras în cap, 
aşa cum se cuvine. 

După un timp, încântată de precocitatea fiului său, Aethra îl conduce pe Tezeu în faţa stâncii sub a cărei masă 
enormă sunt îngropate însemnele regale depuse acolo de Egeu. Tezeu, care nu cunoaşte secretul pietrei, o apucă şi o 
ridică cu o mare uşurinţă. Surprins, el descoperă zăcând acolo o sabie de aur şi nişte sandale de aur. Întrebată, Aethra 
îi dezvăluie lui Tezeu identitatea sa regală; ea păstrează tăcerea asupra originii sale divine şi, prin urmare, asupra 
afinităților lui secrete cu lăcaşurile marine; nu are deci motiv să se mire că, hotărându-se să meargă imediat la tatăl 
său regele, Tezeu refuză să plece pe mare şi alege călătoria pe uscat. Drumul pe uscat este unul dintre cele mai 
periculoase: bântuit de bandiți, el conduce fără cruţare spre moarte. 

Tezeu îşi ia rămas bun de la Aethra şi de la regele Pitheu şi pleacă fără a privi înapoi, ferm hotărât să nu se 
arate în faţa tatălui său decit după ce-i va fi învins pe toţi bandiții care vor îndrăzni să-l atace. Primul dintre aceştia 
este Peripetes, un uriaş cu şase braţe, despre care se spunea că ar fi fost fiul lui Poseidon şi care îi ucide cu enorma sa 
măciucă de piele pe toţi călătorii ce trec pe acel drum. Tezeu se repede asupra lui, îi smulge din miini măciuca de piele 
şi îl ucide cu ea dintr-o lovitură. 

De acum înainte, Tezeu îşi continuă drumul înarmat cu sabia de aur, dar şi cu măciuca de piele pe care o 
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flutură cu mândrie, aşa cum face Heracles cu pielea leului. Învingător asupra lui Peripetes, Tezeu curăţă drumul de 
numeroşi alți bandiți care le veneau de hac victimelor lor cu cel mai odios sadism; printre ei se află Sinis, nepotul lui 
Corinthos, el însuşi fiu bastard al lui Poseidon; apoi tatăl lui Sinis, celebrul Procust cu patul său funest, şi banditul 
Sciron, de asemenea fiu al lui Poseidon, care prin vicleşug îşi aruncă nefericitele victime în mare, unde sunt devorate 
de nişte țestoase imense; încă mulţi alții cad răpuşi de loviturile valorosului fiu al lui Egeu. Dispariţia lor îl aşază 
acum pe Tezeu la acelaşi nivel cu vărul său Heracles; muncile lor sunt echivalente şi, în plus, cele ale lui Tezeu sunt 
dezinteresate, în opoziție cu muncile pe care Heracles, ucigașul familiei sale, trebuie să le înfăptuiască pentru a-şi 
răscumpăra crima. 

Aureolat cu renumele dobândit, Tezeu atinge coastele Aticii; primeşte la templul lui Zeus-cel-foarte-îndurător 
purificarea de sângele pe care l-a făcut să curgă în timpul călătoriei sale şi beneficiază de ospitalitatea Fitalizilor; 
pentru prima oară de la plecarea sa din Trezena, este îngrijit, îmbrăcat în veşminte somptuoase, iar părul său blond 
buclat este împletit în cozi cu mare artă. Interpelat de nişte zidari care construiesc acoperişul templului lui Apolo şi 
care îşi bat joc de el, luindu-l drept o fată cu capul descoperit, Tezeu le deshamă dintr-o singură mişcare boii de la 
căruţă şi o aruncă pe aceasta din urmă în aer, la înălțimea acoperişului. Impresionaţi, lucrătorii se retrag, iar Tezeu îşi 
face intrarea triumfală în cetatea Atenei. 


Este clar că Tezeu a moştenit prin tatăl său divin, Poseidon, capătul LTR al genomului străin 
inserat în genomul terranului, băștinaşul Terrei, la începutul umanităţii. Odată cu părăsirea lumii 
(celulei de către Oedip-virionul clonat) a venit timpul clonării unui alt virus şi Tezeu pare a 
îndeplini condițiile primare pentru o acțiune atât de dificilă, de mulți întreprinsă dar de puțini dusă 
până la capăt. 

Se ştie că vine o zi când acest ”eu” (ce are la bază ADN-ul) intră în rezonantă cu un "Eu” 
mai profund (datorat genomului străin şi care de obicei este numit Sine), cel care l-a tulburat pe 
Oedip, făcându-l să se interogheze asupra adevăratei sale identități, apoi s-o cucerească. Acest ” Eu” 
depus ca sămânță divină fondatoare a oricărei fiinţe, uitat de Cadmos şi de primii săi descendenţi, a 
reprezentat o cerinţă inevitabilă pentru Oedip, şi cunoaştem istoria celei de a doua naşteri a eroului 
la Teba, precum şi a celei de a treia naşteri la Colonos. 

La Tezeu acest ”Eu” este semnificat cu claritate în filiația divină a eroului, ţinută atât de 
secretă încât e simțită mai degrabă ca fiind refulată în memoria Aethrei şi a lui Pitheu, fiinţe ce par a 
nu-i bănui importanţa şi încă şi mai puţin a o cultiva la copil, ei înşişi neavând niciodată acces la 
„persoana” lor (genomul străin fără capăt LTR). Fondator al oricărei fiinţe, dar acoperit de un prim 
”eu” necesar (cel creat de ADN), acest ”Eu” se exprimă în general în jurul vârstei pubertăţii şi invită 
fiinţa să intre în rezonanţă cu el pentru a o face să-şi descopere adevărata identitate şi să treacă de la 
dimensiunea „personalităţii” la cea a „persoanei”, a „unicului” reprezentat de ființă (de virus) în 
inima colectivităţii (celulei). 

Annick de Souzenelle susține că două raţiuni esenţiale pot înăbuși vocea persoanei”. 

Prima ţine de o naştere prea prematură, de o privare de ultimele două-trei luni ale vieţii 
intrauterine în timpul cărora se construieşte partea cea mai subtilă din copil, identitatea sa. Astăzi 
ştim în mod ştiinţific că în luna a şasea de gestație fătul e terminat în anatomia şi fiziologia sa, dar 
că psihismul său nu este încă pe deplin constituit; or, în ultimele trei luni de viaţă intrauterină, 
psihismul este cel care se elaborează în aşa fel încât identitatea primă - ”eul-ego” - a copilului de 
care el este legat, dobândeşte o informaţie suplimentară: aceasta, de un ordin mai subtil, şi mai 
intim, lasă urme în puterea potenţială de înfăptuire a ”Eului” unic, dincolo de ”eu”, şi a persoanei, 
dincolo de personalitatea viitorului adult. 

În mitul lui Tezeu, această muncă de gestație, ţine de opera lui Poseidon, Tridentul zeului 
adâncurilor înscriind în memoria copilului vocea lui „Unu şi trei” care este chiar copilul în 
principiul său şi se va face auzită de el la momentul potrivit. Tridentul este pentru greci ceea ce 
„carnea”, BaSaR, pecetluită în adâncurile nebănuite ale lui Adam, este pentru evrei. Litera mediană 
a cuvântului şin, este un trident; ideograma sa primitivă este un arc întins la extrem, a cărui săgeată 
(ARN viral) reţinută ea însăşi la extrem se va exprima într-o zi prin înfăptuirea Fiinţei (cele două 
litere care o înconjoară formează cuvântul BaR, „Fiul”); deci săgeata va înfăptui „Fiul” (virusul 
clonă) sau, dacă se va abate din drum va ucide. 

Primul ”eu” va juca rolul de „tată adoptiv” pentru a primi în el Vocea cuvântului şi a 
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spiritului (instrucțiunile de clonare) al căror singur Tată este Dumnezeu (virusul înainte de intrarea 
în celulă, sau civilizația Borg înainte de cucerirea Terrei), ajungând astfel la Unu, care este trinitate 
în partea de jos, imagine a sfintei Treimi în partea de sus. Dacă Omul primeşte în sine această 
„Voce”, săgeata tridentului va începe să acţioneze în vederea transformării psihicului său animal în 
suflet spiritual - ceea ce s-a întâmplat în cazul lui Oedip, rămas fidel de-a lungul întregii sale vieţi 
Vocii (instrucţiunilor de clonare) care l-a condus de la Corint la Colonos. 

Legenda pare să ne confirme că eroul său Tezeu, fiul regelui Egeu şi al zeului Poseidon, este 
predestinat să intre într-o zi în dimensiunea solară a fiinţei sale (cea de virion), aceea a adevăratei 
sale „persoane”. 

A doua constă în faptul că, după naşterea copilului, lumea parentală nu dă primului „eu” al 
copilului o structurare justă. Acest „eu” poate fi într-adevăr clădit prea solid pe valorile lunare (ale 
celulei condusă ADN) pe care părinţii n-au ştiut să le depăşească şi le-au ridicat la rangul de valori 
solare - valori referitoare la lumea exilului (în celulă) şi absolutizate; copilul creşte atunci numai în 
orbita obiectivelor acestei lumi, iar capcanele lumii riscă să se strângă în jurul său; cufundat în 
lunar, el nu va mai avea deloc acces la adevărata sa identitate de Om, identitate de ordin divin. 
Uneori, această mică fiinţă începe să crească pornind de la un mare traumatism, iar apărările pe care 
le generează cu scopul de a se proteja vor tinde să devină mai rigide şi se vor transforma apoi în 
închisoarea sa, respectiv în mormântul său. 

S-ar părea că Tezeu nu se află la adăpost faţă de acest al doilea tip de obstacol. Supradotat, 
admirat fără rezerve de ai săi, onorat, flatat din toate părțile, nu a putut auzi o altă voce decât cea a 
laudelor care i-au legănat primul „eu”. Păcălit de forţa îmbătătoare a primului său „eu” şi de laudele 
pe care ea le suscită, Tezeu construieşte cu propriile mâini un labirint adânc. 

Aethra, mândră de fiul ei, de precocitatea sa, precum şi de originea sa secretă, îi dă prea 
devreme însemnele regale, nerespectând timpul necesar dobândirii de către tânărul adolescent a unei 
maturităţi suficiente pentru a da descoperirii originii sale regale o direcție justă. 

Sabia de aur pe care o descoperă atunci este însemnul unei alte regalităţi decât cea a simplei 
funcţii paterne ce îi va reveni poate într-o zi; ea nu e sabia care ucide, ci aceea care transformă şi dă 
viaţă dincolo de viaţă; lama sa invită la întâlnirea cu tridentul lui Poseidon, dar nimeni nu îi spune 
acest lucru. Cât despre sandalele de aur, le-am văzut în picioarele divinului Hermes, împodobite cu 
aripi menite să-l facă a se mişca în alte spaţii-timp decât cele ale lumii umane ale unui prim „eu”. 

În drumul spre tatăl său, Tezeu alege "calea uscată”! pentru că fiul lui Poseidon era încă 
total "adormit”. 

Alegând „calea uscată”, calea de pământ, el se poleieşte la soarele celui mai superficial 
reflex al său, ucide monştrii exteriori, dar refulează monştrii săi interiori în părțile cele mai 
profunde şi mai necunoscute din sine însuşi. 


Legenda mai spune că: 

Tezeu se prezintă la palatul regelui fără a fi recunoscut de rege; acesta este departe de a-şi imagina că tânărul 
erou este rodul nopţii magice puse la cale de Medeea, care devenise între timp soţia regelui Egeu. Fascinaţi amândoi, îl 
invită să stea un timp cu ei, dar foarte repede ochiul magicienei îl recunoaşte în Tezeu pe fiul lui Egeu zămislit, datorită 
ei, cu Aethra ; ea vede imediat în el pe eventualul uzurpator al tronului ce îi revine de drept lui Medos, fiul pe care l-a 
avut ea însăşi de la regele Egeu. De aceea, îl face pe Tezeu să treacă drept spion şi hotărăşte, cu complicitatea regelui, 
să-l ucidă pe trădător. 

O cupă otrăvită îi este pregătită, urmând ca el s-o bea la apropiata sărbătoare în cinstea lui Apolo. Dar în ziua 
cu pricina, în momentul în care Tezeu ridică spre cer cupa pentru a implora zeii să-i protejeze pe rege şi pe regină, 
mantia care îi ascundea sabia de aur se desface puţin şi, deodată, regele zăreşte sabia. 

Într-o străfulgerare, el înțelege totul, îşi recunoaşte fiul şi sparge dintr-o lovitură cupa blestemată din care 
otrava se răspândeşte pe masă; îl strânge pe Tezeu la piept, îl îmbrăţişează, îl face să fie recunoscut drept fiu al său la 
curte, de către adunarea nobililor şi de către cea a poporului. Serbări fără sfârşit luminează zi şi noapte cetatea care 
preamăreşte isprăvile eroului ei şi îl recunoaşte ca fiu al regelui său. Plin de mânie împotriva reginei ale cărei planuri îi 
devin acum clare, Egeu îl susţine pe Tezeu care vrea să se răzbune pe ea. Împreună cu Medos, ea fuge din palat 
învăluită într-un nor magic care îi face nevăzuţi privirii urmăritorilor. 

Începând din acel moment, Tezeu împarte cu tatăl său conducerea regatului. Pe vremea aceea, regatul era 





19 Calea uscată şi calea umedă sunt termeni alchimici care redau drumul ce duce la înfăptuirea Marii Opere. 
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devastat de un taur alb monstruos adus de Heracles din Creta, unde îl capturase în cursul celei de a şaptea dintre 
muncile sale; taurul pustieşte câmpia de la Marathon şi ucide sute de bărbați şi femei. El este o manifestare evidentă a 
zeului Poseidon. Mai mulți bărbați au fost trimişi pentru a-l supune, dar toți au fost ucişi, printre ei numărându-se şi 
Androgeu, fiul lui Minos, regele Cretei. În fața acestui flagel şi încrezător în forța sa invincibilă, Tezeu pleacă să 
înfrunte taurul, reuşeşte sa-l apuce de coarne şi să-l târască pe străzile Atenei până la templul lui Apolo, unde îl 
sacrifică. Dar problema pusă de taur nu putea 

Regele Minos crede că fiul său Androgeu n-a fost trimis să înfrunte monstrul decât pentru a fi expus cruzimii 
lui şi a muri; de aceea el cere ca ispășire a morții sale, mai degrabă decât un război, sacrificarea anuală a şapte tineri şi a 
şapte tinere, trimişi drept hrană unui alt monstru, Minotaurul, şi aceasta timp de zece ani. Când Tezeu începe să 
participe la treburile regatului împreună cu tatăl său, Atena se pregătea să trimită pentru a treia oară tinerii desemnaţi de 
soartă spre a fi sacrificați Minotaurului. Tezeu nu poate suporta această ruşine. 

Astfel, fidel celor mai nobile valori ale inimii sale, el se hotărăşte să plece cu al treilea convoi şi să obțină 
permisiunea regelui Minos de a înfrunta singur Minotaurul; dacă va învinge monstrul, nu numai că viaţa tinerilor va fi 
salvată, dar se va pune capăt exigenţei de ispăşire impusă de Creta. 

Regele Tezeu se arată neliniştit de acest proiect care nu i se pare drept; încearcă să-l convingă pe fiul său să 
renunţe, dar în zadar. El presimte că doar sabia de aur îl va putea învinge şi nu știe dacă Tezeu este pregătit să 
mânuiască sabia de aur. 

Deşi Tezeu pleacă minat de generozitate, proiectul lui nu este mai puţin orgolios. Fiul Aethrei îi promite însă 
tatălui său că îl va preveni de victorie de îndată ce corabia revenind din Creta va intra în apele Atenei, înălțând în vârful 
catargului o pânză alba în locul pânzelor negre ce marchează în fiecare an doliul tristului convoi; dacă din nefericire 
pânzele vor rămâne negre, ele vor anunţa moartea eroului. 

Regele Egeu priveşte cuprins de nelinişte corabia care iese în larg şi se îndreaptă spre Creta arborând 
pavilionul negru. El va veni adesea să scruteze orizontul şi să-şi imagineze pânza albă fluturând mândră la prora 
corăbiei. 


Curajul şi eroismul sunt virtuţi psihice, nu spirituale; ele generează tensiuni epuizante care 
ajung într-o zi la punctul lor de ruptură; necesare un timp pentru a făuri primul „eu”, ele sunt 
chemate să cedeze locul puţin câte puţin unei forțe proprii naturii adevăratei „persoane” pe care 
nimeni n-o poate bănui dacă n-a experimentat-o şi care, fără nici un efort, permite fiinţei să facă 
gestul potrivit. 

Pentru Tezeu, întâlnirea cu taurul alb era deja încărcată de sens! Mai întâi în privinţa 
animalului în sine, dacă ţinem seama de semnificaţia acestui prim etaj al Tetramorfului; taurul 
capturat de Tezeu solicita din partea tânarului o ultimă înfruntare pe care nu ştiuse s-o discearnă în 
adversarii săi precedenţi. Mai mult, taurul era cel ce o onorase în Creta pe regina Pasiphae, adică era 
zeul Poseidon însuşi, tatăl lui Tezeu. A captura taurul fără a-i citi mesajul echivala cu a reduce 
întâlnirea la un tur de forţă; a-l sacrifica pe altarul lui Apolo reprezenta un gest pur exterior, popular 
desigur, dar de ordin magic, şi nu constituia în nici un fel un drum deschis în conştiinţă, legat de o 
recunoaştere a filiaţiei divine. 


Legenda continuă: 

Pe tronul Cretei, în palatul din Cnossos, domneşte regele Minos împreună cu regina Pasiphae. Regina Pasiphae 
primi într-o zi vizita zeului Poseidon care îi apăru sub forma unui taur strălucitor. Regele Minos, soțul ei, îşi stabilise 
anterior dreptul la tron în detrimentul fraţilor săi bazându-se pe favoarea cu totul particulară a zeilor care îi îndeplineau, 
spunea el, toate rugăminţile. Ca dovadă imediată, el îi ceru lui Poseidon în faţa tuturor cretanilor, ca un taur alb să iasă 
din mare spre a-i fi sacrificat. Atunci se ivi, înotând spre țărm, un taur atât de alb încât, uluit, Minos îl păstră în turma sa 
şi sacrifică în cinstea zeului mărilor şi al fluviilor un animal mult mai puţin frumos. Pentru a-l pedepsi pe Minos, 
Poseidon făcu în aşa fel încât regina să se îndrăgostească de taur. Ceea ce se şi întâmplă: fermecată, Pasiphae îi ceru lui 
Dedal, arhitectul curții, celebru prin arta sa de a fabrica obiecte însufleţite, s-o ajute să-şi împlinească dragostea cu 
taurul şi, pentru aceasta, să-i construiască o vacă de lemn articulată în aşa fel încât să poată intra în ca şi să-i folosească 
deschizăturile genitale când va fi cazul. Dorinţa reginei e lege, arhitectul se supune. Când taurul veni pe câmpia unde 
păştea vaca de lemn, se cuplă cu ea. Din această unire se născu un monstru cu cap de taur şi trup de om, Minotaurul. 
Neştiind ce să facă cu monstrul şi dorind să-şi ascundă ruşinea, regele Minos consultă un oracol care îi dădu sfatul să 
construiască prin Dedal o locuinţă în fundul căreia să-şi închidă fiul pe cât de detestat, pe atât de redutabil. Dedal 
construi, atunci un labirint cu nenumărate cărări întortocheate şi perfide care făceau ieşirea imposibilă pentru oricine ar 
fi îndrăznit să se aventureze acolo; acesta ar fî devenit inevitabil prada Minotaurului care se afla în centrul acelui loc 
infernal. 

Minotaurul, născut dintr-o iubire divino-umană sub forma unui animal, era de temut nu numai datorită 
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aspectului său hidos, ci şi datorită exigenţei sale devoratoare, deoarece constrângea cuplul regal să-i dea în mod regulat 
drept hrană copii mici. Regele Minos nu găsise altă soluţie pentru a-şi scăpa ţara, Creta, de acest dezastru, decât căutând 
un pretext pentru a-şi obliga rivala, Grecia, să hrănească ea monstrul. Pretextul a fost oferit de moartea lui Androgeu şi, 
de atunci, Grecia era cea care trimitea în fiecare an în Creta tributul respectiv. Iar astăzi tributul urma să fie plătit de 
atenieni pentru a treia oară. 

Corabia cu pânze negre acostează pe țărmurile cretane, după ce fusese nevoită să-şi întrerupă călătoria în portul 
Delfi din cauza unei furtuni puternice. Deoarece porunca lui Apolo era s-o celebreze pe Afrodita şi să-i aducă zeiţei 
tributul cuvenit, respectiv ofranda unei capre, Tezeu s-a supus, dar, în clipa morţii, capra s-a transformat în tap, iar 
acesta a fost cuprins de convulsii atât de puternice încât toţi le-au interpretat ca fiind de rău augur. Când furtuna a 
îndurerat şi mai mult convoiul funest, Tezeu i-a oferit o jertfă lui Apolo însuşi, în sanctuarul de la Delfi, acolo unde 
Pythia l-a recunoscut imediat pe fiul lui Egeu, rod al acelui „burduf umflat de vin” al cărui gât a fost deschis înainte de 
vreme. Afrodita i-a oferit eroului protecţie, astfel încît Tezeu ajunge cu bine la destinaţie, cu cei treizeci de luntraşi şi 
cele paisprezece victime. 

Regele Minos îi aşteaptă, dar se îndrăgosteşte de una din tinerele fete desemnate pentru sacrificiu şi tiranul ar fi 
violat-o pe loc dacă fiul lui Egeu, prevalându-se de filiaţia sa cu zeul adâncurilor marine, nu s-ar fi interpus pentru a o 
proteja. 

„Dacă eşti fiul lui Poseidon, spune atunci regele Minos aruncând un obiect în mare, adu-mi acest inel care este 
şi pecetea mea, căci eu sunt fiul lui Zeus. 

- Dacă eşti fiul lui Zeus, dovedeşte-mi acest lucru”, i-o întoarce Tezeu. Invocându-l pe Zeus, Minos dezlănţuie 
cerul care răspunde printr-o furtună violentă: tunetul bubuie, un fulger brăzdează cerul, dar trăsnetul îl respectă pe fiul 
lui Poseidon care se aruncă în mare unde Thetis îl însoţeşte. Frumoasele Nereide înoată, parcurg în toate direcţiile 
lăcaşurile umede şi aduc în curând inelul de aur pe care Tezeu, ieşind din ape, îl dă regelui Minos. Regele se înclină. 

Ajuns la palat, Tezeu îşi prezintă cererea lui Minos şi lui Pasiphae; el cere permisiunea să se lupte singur cu 
Minotaurul pentru ca tinerii atenieni să fie definitiv cruţaţi, atât cei ce îl însoțesc, cât şi victimele promise Minotaurului 
în următorii şapte ani. Regele râde de tânărul orgolios ce se crede capabil să înfrunte monstrul. Renumele său a ajuns 
totuşi la urechile cuplului regal; şi-apoi, e adevărat că Nereidele nu l-au părăsit pe fiul lui Poseidon în recenta încercare. 

În bătaie de joc, regele Minos acceptă. 

Ariadna, fiica regelui, "O Nereidă a pământului”, s-a îndrăgostit nebunește de acest tânăr frumos, curajos ca 
nimeni altul şi a cărui moarte refuză s-o accepte. Ea se apropie de el; frumuseţea tinerei fete este la fel de mare; 
farmecul ei îl învăluie pe Tezeu în mrejele-i tandre; el se lasă condus de protectoarea sa regală până la intrarea 
labirintului. Acolo, în schimbul celei mai solemne promisiuni de a o lua de soţie, Ariadna îi înmânează curajosului erou 
un fir pe care acesta îl va desfăşura pe tot parcursul drumului şi care îl va duce direct în centrul edificiului, după 
indicaţiile foarte precise cunoscute de tânăra fată. Ea îi recomandă să aştepte ca monstrul să adoarmă şi să-l apuce de 
păr pentru a-l ucide. 

Tezeu îi ascultă poruncile; traversează fără ezitare labirintul, neîntâlnind nici cel mai mic obstacol; se află 
acum în faţa Minotaurului; pândeşte monstrul, îl surprinde la timpul potrivit şi îl ucide cu măciuca de piele care, 
împreună cu sabia de aur, nu-l părăseşte niciodată. Datorită firului Ariadnei pe care l-a desfăşurat cu grijă, Tezeu se 
întoarce pe unde a venit şi părăseşte labirintul prin aceeaşi poartă pe unde a intrat; pieptul său tânăr e umflat nu numai 
de mândria faptei sale ci şi de bucuria de a-şi fi eliberat poporul de jertfa sălbatică pretinsă de Creta. Acoperit cu 
sângele monstrului, el îşi eliberează victimele ucigându-i pe temnicieri şi se întoarce împreună cu Ariadna pe corabia 
care ridică de îndată ancora. 

Vâslaşii îşi sporesc eforturile pentru a ajunge cât mai repede în larg. Cretanii renunţă repede la urmărirea 
convoiului triumfal, iar Tezeu se poate bucura în voie de dubla sa victorie, cea asupra Minotaurului, desigur, dar şi cea a 
dragostei, Ariadna, cu care urmează să se căsătorească, se află lîngă el, îndrăgostită nebuneşte; însă Ariadna a luat-o cu 
ea şi pe sora sa Fedra. După câteva zile, corabia face escală în insula Naxos. La plecare, Tezeu o uită acolo pe Ariadna, 
adormită pe țărm şi purtându-i copilul în pântece. Tezeu observă prea târziu absenţa Ariadnei; nu se mai poate întoarce, 
într-atât e de puternic vântul ce împinge corabia în larg. 

Când se trezeşte, văzându-se părăsită, Ariadna izbucneşte în hohote de plâns. Unii spun că în pofida consolării 
asigură că însuşi divinul Dionysos a venit după tânăra femeie şi i-a uscat lacrimile, luând-o de soţie. 

Oricare ar fi fost soarta Ariadnei, Tezeu, fără a-şi bate prea mult capul din pricina ei, după cum se pare, îşi 
continuă călătoria şi zăreşte curând țărmurile Aticii. Nebun de bucurie, dar şi de orgoliu la ideea primirii ce îi va fi 
făcută, eroul nostru îşi pierde capul; nu e de ajuns că a uitat-o pe Ariadna, iată că acum nu-şi mai aminteşte nici de 
promisiunea făcută tatălui său şi nu înlocuieşte pânza neagră cu pânza albă. Corabia îşi urmează aşadar drumul spre 
Atena în haina sa de doliu. 

Când zăreşte corabia în depărtare, regele Egeu caută cu disperare semnul convenit cu fiul său, dar iată că 
presimţirea sa se adevereşte: pânza este neagră. Tezeu nu mai e! Tinerii au murit! Şi timp de încă şapte ani. De la cap 
până la picioare, întreaga fiinţă a regelui e cuprinsă de slăbiciune; el se clatină şi, din înaltul falezei unde timp de atâtea 
zile scrutase orizontul, se răstoarnă şi cade în mare, aceeaşi mare care de atunci îi poartă numele. 

Când Tezeu soseşte la Atena, oraşul este în doliu şi se pregăteşte de funeralii. Tezeu plânge, iar cortegiul său 
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triumfal se preschimbă într-o procesiune îndurerată de atenieni înlăcrimaţi ce se îndreaptă spre altarul unde urmează să 
se aducă jertfe zeilor. 

Tezeu e proclamat rege. El ia locul tatălui său şi administrează statul cu rigoare, ca un tehnician perfect. Dar, pentru a nu 
rămâne mai prejos decât Heracles, el continuă să rivalizeze cu eroul în multiple fapte de vitejie care îl ţin multă vreme 
departe de poporul său. Cetatea începe să se împartă în facţiuni; dar pasiunea lui Tezeu e mai puternică; el pleacă la 
război împotriva Amazoanelor al căror stăpân devenise Heracles, după ce le ucisese regina în cea de a noua muncă a sa; 
aceste femei războinice şi vestite trăgătoare cu arcul sunt seduse de Tezeu care o răpeşte pe una dintre ele, Antiopea. 
Din unirea sa cu Antiopea se naşte un fiu, Hipolit. După moartea Antiopeei, Tezeu se căsătoreşte cu Fedra, numai că ea 
îl iubeşte pe Hipolit, iubire ce provoacă moartea tânărului, apoi demenţa şi în cele din urmă sinuciderea Fedrei. 

După unii, Tezeu, acuzat de a-l fi ucis pe Hipolit, e exilat în insula Scyros al cărei rege, Licomed, incomodat de 
prezența ucigaşului, îl aruncă din vârful unui munte în timpul unei plimbări. După alții, Tezeu însuşi, distrus de 
multiplele sale greşeli şi respins de Atena căzută pradă războaielor intestine, caută refugiu la Licomed. Oricum s-ar fi 
petrecut lucrurile, sfârşitul tragic al lui Tezeu rămâne acelaşi, şi anume un exil amar şi căderea din vârful unui munte la 
poalele căruia îşi găseşte moartea. 


Annick de Souzenelle analizează acest ultim fragment al legendei lui Tezeu în felul următor: 

Minotaurul poartă în numele său dubla-i filiație: cea a regelui Minos şi cea a taurului 
Poseidon. El pare a fi pentru Pasiphae ceea ce este pentru Aethra fiul ei Tezeu, născut din dragostea 
conjugată a tinerei femei cu regele Egeu dar şi cu zeul Poseidon. Fiecare dintre cele două femei a 
adus pe lume un fiu, primul prezentându-se sub o formă monstruoasă, iar cel de al doilea, ca 
supraom. Ei sunt frați. 

Tezeu are înfăţişare de Om, dar va regresa spre animal sau va evolua spre lumina ce zeifică 
funcție de opţiunea lui Tezeu. Minotaurul este o dimensiune a acestuia, pe care eroul e chemat s-o 
domine pentru a-i integra energiile. Din păcate, Tezeu nu părăseşte Trezena decât într-o inflaţie de 
sine - inflaţie a unui prim „cu” din care nu pare totuşi să fi fost construit - şi în căutarea unei glorii 
suplimentare celei datorate faptelor sale vitejeşti: coroana regală. 

Pentru a ajunge la secretul aflat înăuntrul său, fiul lui Poseidon, Tezeu, va trebui să-şi 
traverseze potopurile, să se construiască şi, pentru aceasta, să-şi aducă aminte de strămoşul său, 
Cadmos. Tezeu este menit înfăptuirii totale de sine, dar acest lucru nu se va putea realiza decât cu 
condiţia de a investi moştenirea imensă lăsată de zeul mărilor într-o verticalizare a fiinţei. Fiul lui 
Poseidon trebuie să înveţe să-şi înfrâneze impulsurile animale înainte de a-şi putea asuma 
înfruntările cu sine care, integrate, vor fi o sursă de creştere interioară. Acthra ar fi putut învăţa pe 
copil, apoi pe adolescent, să se înscrie în aceste limite, dar era încă prea tânără pentru a fi expresia 
lor şi nimeni nu mai întreprindea în ea o operă bărbătească spre a o aduce la această maturitate. Şi 
chiar dacă ar fi atins-o, ea nu ar fi avut nici o şansă de a fi auzită de acela pe care primele legi 
umane nu-l structuraseră încă. 

Tezeu nu a avut tată, regele Egeu fiind totalmente absent; iar Pitheu, bunicul copilului, în 
pofida înţelepciunii şi a erudiţiei sale, nu a putut înlocui tatăl şi nici n-a ştiut să stăvilească valurile 
excesive ale fiului oceanului tumultuos. Tezeu nu a avut nici un reper. 

Cu toate acestea, Poseidon şi-a solicitat în repetate rânduri fiul să verticalizeze rodul 
isprăvilor sale; fiecare dintre oamenii monstruoși întâlniți înaintea sosirii eroului la Atena şi ucişi de 
el ar fi putut constitui, prin filiația sa, una din reprezentările feţei sumbre a zeului mărilor. Dar, 
întâlniți pe „calea uscată”, ei nu l-au îndrumat pe Tezeu spre umbra sa. Lumina care nu izvorăşte din 
întuneric este iluzorie, iar faptele vitejeşti ale lui Tezeu nu i-au făurit decât o glorie deşartă. 
Expansionismul natural al fiului lui Poseidon s-a exprimat atunci printr-o umflare de care tatăl său 
uman este, după cât se pare, răspunzător la rându-i. 

E cert că „burduful umflat de vin” al regelui Egeu este puterea erotică a acestui om, putere 
având o astfel de calitate încât poate fie să se piardă în apele informale ale celui mai supărător 
infantilism şi să slujească tuturor exagerărilor, fie „să se ridice pe înălțimile Atenei”. 

Pythia din Delfi îi recomandase lui Egeu să nu-şi risipească „vinul” şi să-şi păstreze 
dragostea pentru Marea Operă a vieţii sale. Dar Egeu nu era pregătit să înţeleagă un astfel de limbaj; 
şi-atunci a apelat la magiciană, iar Tezeu s-a născut din acest „uşor”, din acest „prea devreme” ce s- 
a exprimat la el prin revărsările sale oceanice. Cât despre Egeu, el nu putea decât să se înece! 
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În aceste condiţii, Tezeu nu este nicidecum pregătit să-l considere pe Minotaur drept fratele 
său, alter-ego-ul său ale cărui energii ar trebui să le integreze pentru a atinge a doua dimensiune a 
sa, cea de om adult, la etajul „leu”; pentru el, Minotaurul este pur şi simplu duşmanul exterior care 
îi este străin şi pe care trebuie să-l ucidă, fără trimitere la adversarul interior obiectivat în realitate 
de monstru. 

În această înfruntare dintre erou şi monstru, unul îl va „mânca” pe celălalt; de aceea, 
monstrul apare ca „devorator”. Dacă, încremenit de teamă, eroul îi va transmite toată puterea sa, va 
fi cu siguranţă „devorat” de el; dar dacă, dobândind cunoaşterea Operei, va lăsa să urce în el seva 
Erosului, singura capabilă de mutație, el va integra energiile şi va „devora” monstrul. 

La Tezeu, acest proces de incubare a unei alte înţelepciuni şi a unei alte cunoaşteri trebuie să 
se înfăptuiască prin supunerea la legea sacrificiului (în sens literal de „a face sacrul”) şi aceasta timp 
de zece ani. 

În ordinea colectivului, cei şapte tineri şi cele şapte tinere fete simbolizează diferitele 
aspecte ale „persoanei” - Atena - care ar fi trebuit să moară pentru a reînvia de câte ori era necesar - 
de zece ori - înainte ca Atena să integreze energiile „taur” ale lui Poseidon. Numai după aceea 
cetatea - şi regele Egeu care o întrupează - va putea atinge „Cea mai mare înălțime a sa”, 
pătrunzând în adâncurile secrete ale zeului oceanelor. Zece este „nouă plus unu”. 

Asemenea unei scări, corpul nostru ne invită să urcăm cinci vertebre sacrale (cf. „a face 
sacrul”) şi cinci vertebre lombare (spaţiul „taur”) înainte de a trece prin „Poarta oamenilor” şi a 
merge împreună cu leul, apoi cu vulturul, spre totalitatea sinelui nostru. E nevoie de nouă luni de 
viaţă intrauterină pentru a construi un copil care, la naşterea sa, va fi „zecele”. Şi am văzut că 
primele luni de gestație nu dau nici o speranţă de naştere; sunt necesare şase luni pentru a construi 
soma şi psihismul care vor permite etajul „taur”, dar numai ultimele trei luni asigură formarea 
identităţii copilului şi posibilitatea sa de a evolua spre Omul-Dumnezeu ce e menit să devină. 

Jertfa priveşte numai pe oamenii tineri. Popoarele din antichitatea cea mai timpurie au 
cunoscut întotdeauna legea conform căreia un fiu trebuie să moară pentru a se naşte din nou. 
Trebuie să aşteptăm secolul, al XIX-lea şi seria evolutivă privilegiată a poporului evreu pentru a-l 
vedea pe Dumnezeul lui Avraam înlocuind sacrificarea copiilor cu aceea a animalelor, în timp ce 
alte popoare continuau jertfele umane; sângele animalelor curge din abundență pe altarele lui Israel 
fără însă ca oamenii aceia să înţeleagă faptul că altarele trebuie să se interiorizeze. Doar către 
secolul V al acestor timpuri precreştine profeţii imploră poporul să aducă jertfele în el însuşi. 

„Calea uscată”, aleasă de Tezeu, nu are nici o putere de transformare. Doar cunoaşterea 
născută în „umedul” adâncurilor, dintr-o înviere după o moarte necesară, se integrează în cea mai 
mică celulă a persoanei şi o face să se mute spre o altă lumină, spre o cu totul altă dimensiune a sa. 
La această temă a labirintului se mai adaugă funcția demersului în prima matrice de apă, a cărei 
experienţă este făcută de Om înainte de a se naşte, la nivelul unde îşi va ascunde matricea de foc, 
este asemănătoare cu cea a intestinelor la acest etaj al corpului uman; circumvoluţiunile anselor 
intestinale corespund celor ale labirintului. Ele sunt însărcinate cu două operațiuni esenţiale: 
absorpția (intestinul subţire) şi eliminarea (intestinul gros); absorpția este ucenicia cunoaşterii: 
eliminarea, ucenicia discernământului. 

Dacă şi-ar fi asumat labirintul, Tezeu ar fi avut poate o şansă de a se delimita de falsele sale 
valori şi de a dobândi adevărata cunoaştere; el ar fi învăţat să mânuiască sabia de aur. În loc de 
aceasta, el ucide cu măciuca de piele, cu forţa brutală şi oarbă a taurului nedivinizat. 

La greci, sabia de aur este o transpunere discretă a Tetragramei divine YHWH, scrisă de 
evrei sub formă de sabie. Doar cu ea, care e Numele Sfânt, şi numai cu ea, Omul îşi poate înfrunta 
Adversarul, îl poate pătrunde şi îi poate integra energiile care devin atunci lumină-informaţie. 

Din nefericire, regele Egeu nu i-a putut lăsa fiului său decât o sabie golită de dimensiunea sa 
simbolică şi căreia eroul nu a ştiut să-i insufle viaţă; ea se leagănă veselă la şoldul său, dar n-a fost 
niciodată luată în mână; mâna lui Tezeu nu cunoaşte decât măciuca de piele, violenţa! Ucigându-l 
astfel pe Minotaur, acest alter-ego al său, Tezeu se ucide pe sine în ființa sa esenţială, în 


241 


dimensiunea sa de Om şi de zeu. El nu trece prin nici o poartă şi, înarmat cu firul Ariadnei care i-a 
jalonat drumul de întoarcere, revine pe urmele sale. 

Tezeu n-a încălțat sandalele de aur; el iese din labirint prin aceeaşi poartă pe unde a intrat, 
fuge ca un hoț, luându-le cu el pe Ariadna şi pe Fedra, sora Ariadnei, apoi îşi părăseşte iubita pe 
țărmul, insulei Naxos. Căci cel ce şi-a ucis sufletul nu ştie să iubească! 

Tezeu nu ştie s-o vadă pe Ariadna ca pe „una” a sa, „una” ce reuneşte în ea multitudinea 


dorințelor lui. Ameţit de primul vin al beţiei gloriei sale, tot aşa cum se născuse din primul vin al 
unui burduf deschis prea repede, Tezeu, al cărui suflet este Ariadna, uită şi el! Acest act semnificând 
victoria ratată! lar mulțimea care îl întâmpină pe erou şi îl ovaționează la sosirea sa formează 
imediat cortegiul funebru avându-l pe Tezeu în frunte. Domnia 1 se înscrie în doliu. 
Următoarele evenimente din viaţa lui (aruncarea, de către Licomed, din vârful unui munte la 
poalele căruia îşi găseşte moartea.) stau mărturie despre o înţelepciune şi o inteligenţă ce au rămas 
închise în labirint. Fiul lui Egeu, conceput el însuşi înainte de vreme, nu-şi putea duce cetatea la 
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împlinire. Inima sa „necircumcisă” era oarbă la profunzimea evenimentelor ce aveau loc. 
* 


Din punctul nostru de vedere Tezeu primise la naștere genomul străin din care nu era activat 
decât un fragment şi, din păcate, acela nu era capătul LTR cu instrucțiunile de clonare. Deci, în 
filiaţia sa divină, Tezeu este menit înfăptuirii totale de sine, dar fără aceste instrucțiuni va orbecăi 
mult în căutarea fragmentelor lipsă. El va întregi genomul prin ”firul” (instrucţiuni de clonare) 
înmânat de Ariadna. 

Intrucât, după decapsidare, celor doi ARN virali li se crează, de către transcriptaza inversă, o 
mască care-i permite să se integreze în ADN, acum, după reîntregire este necesară purificarea de 
orice element celular, adică îndepărtarea măștii. 

Minotaurul este această mască și prin uciderea monstrului masca este îndepărtată. Nu mai 
trebuia decât o ”căsătorie” cu celălalt ARN viral pentru producerea celorlalte elemente virale 
necesare asamblării. Pentru că nu se căsătorise cu Ariadna, era necesară căutarea altei partenere” 
corespunzătoare. Dacă ar fi avut loc căsătoria sacră” cu Ariadna şi poporul atenian ar fi fost salvat, 
acesta producând învelișului viral (peplosul). 

Orice reuşită în procesul de clonare este asigurat prin aplicarea primei legi a magiei: 
ZI EEE, Trebuie să ai o cădere (o moarte în nucleul celulei) şi apoi o înălțare 
prin asamblarea unor componente create ca urmare a unei căsătorii sacre între doi ARN virali 
purificați clonați. 

Ca urmare, aventurile continuă: 

Tezeu va merge împreună cu duşmanul său Pirithous la Sparta s-o răpească pe tânăra Elena şi să tragă la sorţi 
pentru a afla care dintre ei o va lua de soţie când va ajunge la vârsta măritişului, ei jură totodată să se ajute unul pe altul 
pentru a răpi o altă fată a zeilor, destinată celui ce n-o va obţine pe Elena. Într-o inconștientă totală, ajutat de sufletul său 
blestemat, Tezeu o răpeşte pe Elena, sora Dioscurilor Castor si Pollux, toti trei eroi ai celebrului război troian. Deci ei 
reuşesc s-o răpească pe tânăra fată, scapă de următori şi trag la sorţi, aşa cum au plănuit, obiectul poftelor lor. Sorţii îi 
sunt favorabili lui Tezeu care îşi vede însă poporul dezaprobându-i faptele; în faţa acestei ameninţări, el o trimite în 
secret pe Elena în Atica, unde îi cere mamei sale Aethra s-o ascundă şi s-o aibă în grijă pe cea care urmează a-i fi soţie 
când va fi nubilă. 

În acest timp, Pirithous îi aminteşte prietenului său jurământul făcut şi îi cere să-l însoţească în Tartar spre a o 
cere în căsătorie pe Persefona, soţia lui Hades şi cea mai nobilă dintre femei, aşa cum i-a recomandat cu maliţiozitate 
oracolul lui Zeus consultat în acest scop. Fără nici o tragere de inimă, Tezeu se vede obligat să-şi respecte jurământul. 

Împreună cu Pirithous se duce să bată la poarta palatului lui Hades (ADN-ul celular). Zeul Infernului îi 
primeşte curtenitor, e atent la cererea lor şi îi roagă să se aşeze, oferindu-le fiecăruia dintre ei câte un jilt (inserare în 
ADN); de îndată ce se aşază, fesele li se lipesc de pereţii jilţului în aşa fel încât carnea le devine una cu bronzul, iar ei 
nu se mai pot ridica! În zadarnicele lor încercări de a fugi, sunt sfâşiaţi, înțepaţi de Erinii, muşcaţi de Cerber, monstrul 
Infernului, sub privirea foarte amuzată a lui Hades. Iar acest supliciu durează patru ani. 

După patru ani, Tezeu e eliberat de prietenul său Heracles atunci când acesta, ca un adevărat erou, îşi asumă o 
coborâre dreaptă în Infern; mai înainte, el a cules merele de aur din grădina Hesperidelor (a unsprezecea şi a 
douăsprezecea dintre muncile sale); el a văzut lumina şi a primit forţa de a se măsura cu un personaj total diferit de 
Minotaur, şi anume Cerberul cu trei capete de câine ce varsă foc şi a cărui coadă se abate, asemenea unei grape de foc, 
asupra celor ce nu se mai pot întoarce din Infern. Învăluit în lumină, Heracles ştie să se întoarcă; el îl lasă definitiv acolo 
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pe Pirithous căruia zeul Tartarului nu vrea să-i dea drumul, dar îl smulge pe prietenul său Tezeu, care îşi lasă o nobila 
parte din corp lipită de scaunul de supliciu (purificare); însă dacă Heracles îşi continuă drumul spre lăcaşul zeilor, e 
lesne de ghicit că Tezeu, cu fesele însângerate, nu poate merge mai departe, şi-i cunoaştem tristul sfârşit. 

În timpul şederii ambiţiosului prieten al lui Pirithous în Infern, Sparta atacă Atena pentru a o elibera pe Elena. 

Un bărbat numit Academos dezvăluise locul secret unde era ascunsă tânăra femeie; aceasta fu eliberată de 
Academos, cinstit pentru fapta sa în aşa măsură încât i se oferi în dar o grădină în apropierea Atenei, numită Academia; 
această grădină era un mic paradis unde filosofilor şi poeţilor le plăcea să se adune. Întoarsă la Sparta, Elena continuă să 
se bucure de îngrijirile Aethrei, mama lui Tezeu, care o însoţi pe tânăra fată ce se întorcea la fraţii ei. Dar Afrodita stătea 
de veghe: ea înflăcără inima tânărului troian Paris care o răpi la rândul său pe tânăra fată, iar urmarea este cunoscută. 

În ceea ce-l priveşte pe Tezeu, important este, dincolo de evenimentul din Infern, jocul inconştient ce l-a 
condus pe fiul lui Poseidon spre Hades. Poseidon, zeul apelor, şi Hades, zeul focului din Tartar, nu par deloc să se 
înţeleagă, deşi au scăpat amândoi, împreună cu Zeus, zeul cerului, de moartea monstruoasă la care tatăl lor Cronos îşi 
condamna toţi copiii, devorându-i de teamă ca nu cumva vreunul dintre ei să-l detroneze din regatul său terestru, aşa 
cum prezisese tatăl său Uranus. 

Poseidon este stăpânul marilor adâncuri (citoplasma); în abisurile submarine, zeul apelor, înarmat cu tridentul 
său, îi conduce pe muritori spre realizarea lor trinitară, spre „unu” al fiinţei lor. În aceste adâncuri se află ascuns palatul 
(nucleul celular) regelui infernului, Hades. Purtând pe cap casca ce-l face invizibil, Hades îl introduce în acele locuri 
redutabile pe cel ce primeşte acolo purificarea prin foc, nu înainte de a-şi fi asumat traversarea lăcaşurilor umede şi de a 
fi fost purificat prin apă. Purificat prin apă, apoi prin foc, muritorul vede atunci deschizându-se în faţa sa lăcaşul zeilor 
unde trăsnetul lui Zeus, care îl întâmpină, ţine de o substanță încă şi mai de temut decât focul, o substanţă pe care apa 
nu o poate stinge, căci ea ţine de căsătoria apei cu focul (dintre celulă şi virus); ea este fiica (al doilea ARN viral) 
rezultată din această căsătorie şi se sustrage în mod radical oricărei descrieri terestre, deoarece se sustrage stăpânirii lui 
Cronos, zeul timpului terestru. Atunci când văzuse deschizându-se înaintea sa Poarta de aramă într-un vuiet de fulgere şi 
trăsnete, Oedip îşi atinsese în ea înălțarea. Heracles, devenit „paznic al porţilor cerului” după ce înfăptuise o coborâre 
dreaptă în Infern, trăieşte acolo în proximitatea zeilor. 

În ambiția sa nebunească şi fără să-şi fi asumat măcar devenirea de fiu al lui Poseidon în primele ape, Tezeu nu 
mai vrea s-o răpească, într-o escapadă infantilă, pe Elena, fiica lui Zeus şi a Ledei, ci pe Persefona, soţia zeului 
Infernului, şi aceasta chiar în inima Tartarului (nucleul celular). „Doar zeii organizează afaceri de acest fel”. Inflaţia 
narcisiacă a lui Tezeu trebuia să-l conducă deci pe smintit până la a se crede un zeu şi a se închipui capabil s-o răpească 
pe Persefona, aşa cum făcuse Hades atunci când tânăra femeie încă se mai numea Core. 

Demeter, zeiţa recoltelor, care îi iniţia pe tineri în jocurile dragostei şi ale fecundității, îşi pierdu toate darurile 
în disperarea care o cuprinse atunci cînd fiica sa Core, simbol al seminţei de grâu, îi fu răpită. Ea rătăci timp îndelungat 
pe pământ, chemând-o pe Core cu strigăte sfâşietoare, şi doar după multă vreme află cine era autorul răpirii. Ghicind că 
Hades comisese crima de comun acord cu fratele său Zeus, ea îl asigură pe acesta din urmă că va continua să rătăcească 
pe pământ sterilizând arborii, ierburile şi chiar oamenii, până când fiica îi va fi înapoiată; în faţa acestei ameninţări cu 
stingerea vieţii, Zeus îi propune lui Hades un compromis: Core se va întoarce în fiecare an pe pământ şi va fi redată 
mamei sale lângă care va rămâne timp de nouă luni, dar se va întoarce la soţul ei pe timpul celor trei luni de iarnă 
(clonări repetate de virus). Compromisul o dată acceptat. Core, devenită Persefona, învie de atunci în fiecare an, 
primăvara, cu primele fire de iarbă şi cu primii muguri; ea rămâne lângă Demeter până la recoltele de cereale şi de 
fructe, sărbătorită cu bucurie, apoi se reîntoarce în inima Tartarului. Căci Hades, zeul Infernului, dar frate cu Zeus, zeul 
cerului, este cel ce alimentează pământul şi oamenii care îl locuiesc cu subtilul foc ceresc (genomul viral) fără de care 
elementele ar fi lovite de sterilitate. Există un focar în adâncul apelor unde tot ce trăieşte vine să se adape în timpul 
nopţii, fie că e vorba de noaptea care reînnoieşte corpul, redă sufletului vigoarea sau împlineşte totalitatea fiinţei. În 
acest focar, care nu e altul decât comoara secretă a domeniului lui Poseidon în cele mai mari adâncimi ale sale, cei trei 
frați se unesc în unitatea naturii lor şi împart viaţa în conformitate cu rolul fiecăruia dintre ei. Focarul (ADN-ul) 
păstrează pecetluită energia nucleară a Creaţiei (genomul străin) şi nici un muritor nu-l poate deschide fără a deveni el 
însuşi acest nucleu în cucerirea propriei unităţi, cea a „Vocii Una” (virion). 

Persefona era „cea care aduce distrugerea” (la părăsirea celulei de către virus). La fel ca zeul hindus Siva, care 
distruge dintr-o singură privire tot ce nu ţine de eternitate, Persefona conduce în nopţile hibernale ale Tartarului tot ce e 
sortit să moară spre a învia într-o nouă lumină; iar acea lumină, născută din focul ceresc, aparţine deja lăcaşului zeilor. 
Ea este totodată corbul din mitul biblic a lui Noe, care îl conduce pe patriarh în adâncul apelor sale interioare înainte ca 
el să învie în lumină împreună cu porumbiţa (clona virusului). Persefona era însăşi Core, sămânţa de grâu ce trebuie să 
moară în pământ pentru a rodi (prin decapsidarea virusului). Soţia infernului îi arată Omului necesitatea de a muri în 
fiul zeilor care este el însuşi - fiul lui Poseidon, în cazul lui Tezeu - spre a învia mai deplin înfăptuit. Ea conduce la 
„Vocea Una”, numele ei, Persefona, putând fi auzit, într-o cabală „fonetică”, aproape de acea „voce pură”, secret al 
unității în Om, căutată de Oedip. Cabala uneşte de altfel aceste două etimologii într-o aceeaşi energie, vocea - Cuvântul 
- putând provoca moartea sau viaţa, după cum atinge fiinţa impură sau cea deja împlinită. 

Core, împreună cu mama sa, iniţia în tainele dragostei, ale fecundității şi în tainele vieții, iar Persefona iniţiază 
în tainele morţii, fără de care nu există viaţă. 
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Fiu al lui Poseidon, Tezeu are intituţia unei cunoaşteri secrete conform căreia „nu se poate 
ieşi din labirint decât pe sus”; or, acest „pe sus” al mitului înseamnă „pe calea zeilor” (prin clonare 
virală). Această idee este expusă în legenda lui Dedal şi Icar închiși în labirintul din Cnossos; în 
greşeala dramatică pe care a comis-o Prometeu atunci când a furat focul din cer (genomul viral) în 
timp ce soția sa Pandora deschidea cutia interzisă (capsida) şi amândoi lăsau să se răspîndească pe 
pămînt energiile redutabile pe care nu ştiau nici să le controleze, nici să le stăpînească; în gestul lui 
Işa care a luat fructul oprit (genomul străin) din Pomul Cunoaşterii; în gestul unui prinţ din China 
care a poruncit călugărilor taoişti să deschidă o încăpere din mânăstirea lor, închisă cu „porți de 
aramă”, unde se afla o ladă bine pecetluită (virion) conţinând o urnă (capsida), de asemenea 
pecetluită, unde se aflau cele opt sute de spirite (nucleotide virale) ţinute închise şi care, eliberate 
din ordinul prinţului nebun, au invadat imperiul (celula) şi l-au distrus. 


EUROPA 


Didie Anzieu a propus să se accepte ideea că aproape toate miturile greceşti reproduc sub 
forma unor variante infinite tema uciderii tatălui şi a unirii incestuoase cu mama. Annick de 
Souzenelle consideră că această temă are legătură cu "cealaltă parte” (genomul străin) a noastră. Că 
lumea mitică feminină se referă la misterul interioritaţii Omului şi la devenirea sa; ea ţese partea 
necunoscută din Om, întunecată şi umedă, psihismul său animal ce acţionează fără ştirea primului 
eu-ego, care e menit să fie descoperit, numit, luat în stăpînire de Om pentru a-i construi sufletul 
spiritual. 

„Femeia pe care mi-ai dat-o ca eu să mă verticalizez”, spune Cartea Genezei. 

Dar, după cum spune mitul biblic, Adam nu o păstrează pe Işa sa (Lilith, al doilea ARN al 
genomului viral), pe sora-soţie, care e răpită de şarpe (ADN). „Toate darurile” ies prin gaura rănii 
din călcâi aşa cum, la greci, ele ies din cutia Pandorei. 

În aceeaşi epocă, şi de mai mult de o mie de ani, evreul numeşte Logosul YHWH, EU 

SUNT, Cuvânt, şi îi dezvăluie Omului faptul că este un „EU SUNT” (genom străin) în devenire; 
fiecare etapă a acestei deveniri (simbolic, cele patru etaje ale Tetramorfului) corespunde unui câmp 
de conştiinţă a realului care îşi are logica sa internă, aflată la rândul ei pe calea devenirii întru 
Logos, întru absolutul Real, origine şi finalitate a tuturor lucrurilor. 
Această dinamica somptuoasă (clonare a genomului străin) se produce pornind de la lumea apoasă a 
sufletului psihic (simbol al celulei) calificat de Heraclit însuşi drept „umed”. Această „lume apoasă” 
(celula) e chemată să devină „uscată” (genom străin) şi să constituie un „nou pămînt” (virus). 
„Ceruri noi, pământ nou”, spune Apocalipsa, „cerurile”, Şamaim, fiind în ebraică Şem? Numele, 
Logosul, în Maim, „ape”. 

Această lume a apelor (celula) unde mişună energiile potenţiale este cea a femininului, a 
multiplului chemat să construiască unitatea Omului - iată de ce vocaţia „surorii-soţii” a Omului este 
să devină una a sa. Ea este aşadar la început lumea feminină debordând de energii nenumărate şi 
violente, dar al căror nucleu, Logosul (genomul străin), e divin. 

Legătura dintre celulă şi virus, dintre ADN şi ARN viral este privită în legende ca o răpire. 
Astfel, Zeus, zeul cerului, o răpeşte pe Europa, Medeea este răpită de Argonuaţii porniţi în căutarea 
Lânii de aur, Ariadna şi Pedra sunt răpite de Tezeu, Elena este răpită de troianul Paris. 

În mijlocul apelor inconştientului grec, Europa înseamnă „cea care se scurge bine” sau „în 
mod fericit” sau „din belşug”; de numele ei se leagă o anume fericire. Mai are sensul de „apus” care 
corespunde unei alte etimologii posibile a numelui Europei, propusă de alți autori, şi anume: 
rădăcina semită Ereb, „seara”, care a dat numele Maghrebului şi în mod special Marocului, ţinut ce 
se întinde, faţă de Grecia, acolo unde se lasă seara. Alți savanţi cred că pământul acesta de la apus 
numit Europa ar fi fost populat de descendenţii celui de al treilea fiu al lui Noe, Jafet, or, numele 
ebraic al acestuia din urmă este Yefet, „cel ce se răspândeşte în depărtare”: el traduce însuşi numele 
Europei. Ideea esenţială ce pare a funda numele Europa şi merită reţinută este „cea care se 
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răspândeşte departe spre apus” (esoteric, se consideră clonarea virusului ca fiind cuprinsă între un 
răsărit şi un apus). 

În panteonul feminin al mitologiei, Europa, fiica lui Agenor, regele Sidonului, şi soră a lui 
Cadmos, ne este reprezentată ca o tânără fată încântătoare, dotată cu toate farmecele cerute pentru a 
seduce un bărbat; totuşi, cel ce se îndrăgosteşte de ea nu este un bărbat, ci un zeu. 


Când Zeus o zăreşte din înaltul Olimpului, ea doarme şi are un vis ciudat: „Ea vede două continente şi fiecare 
dintre ele, sub forma unei femei, încearcă s-o posede. Asia pretinde că are drept de proprietate deoarece i-a dat naştere; 
celălalt continent, încă nenumit, declară că Zeus i-o va da pe Europa când aceasta va fi adolescentă. 

Tulburată, Europa se trezeşte, în stare de şoc; îşi invită prietenele să alerge cu ea pe pajişte, la malul mării, să 
culeagă flori, apoi să se scalde, purificându-se prin aer şi prin apă pentru a scăpa de ciudatul avertisment al zeilor. 

Afrodita, zeița dragostei, veghează şi Eros străpunge cu săgeata sa inima zeului Olimpului care, sub forma unui 
taur (virus), coboară din lăcaşu-i ceresc şi vine să se joace pe pajiştea unde zburdă tinerele fete; este de o mare 
frumuseţe, „cu o piele de culoarea castanei, cu fruntea însemnată cu un disc de argint si având un corn în formă de 
semilună” (genom din doi ARN). E atât de blând încât tinerele fete se apropie de el şi îl mângâe; el se culcă la picioarele 
lor, dar într-un mod mai intim la picioarele Europei, care îl încalecă deîndată invitându-şi prietenele s-o imite căci 
„negreşit, el ne-ar putea duce pe toate; pare atât de blând, de plăcut la privit; seamănă mai mult cu un om decât cu un 
taur, doar că nu vorbeşte”. 

El nu vorbeşte, dar atunci când mugeşte, o muzică celestă se face auzită. Europa e fermecată, vrăjită, ea 
mângâie gâtul animalului, se întinde pe el, iar acesta, fără a mai aştepta ca şi celelalte tinere fete s-o imite pe prietena 
lor, se ridică dintr-o mişcare bruscă a crupei şi fuge cu prada sa în mare (citoplasmă). Taurul divin aleargă pe apele care 
se liniştesc la trecerea sa şi din adâncuri se iveşte cohorta Nereidelor, a monştrilor marini şi chiar stăpânul lăcaşurilor 
umede, Poseidon însuşi, fratele lui Zeus, dar şi strămoşul Europei, deoarece el este tatăl lui Agenor; zeul oceanelor are 
prin urmare toate motivele să-i viziteze. Europa este moartă de spaimă, dar în acelaşi timp subjugată de armăsarul ei 
care nu poate fi decât un zeu, crede ea, din moment ce o face să trăiască o cursă atât de fabuloasă. 

Sub înfăţişarea taurului, Zeus se îndreaptă spre Creta unde mama sa îl adusese odinioară împreună cu fraţii săi 
pentru a-l scăpa de furia tatălui lor Cronos care ameninţa să-i devoreze. Echipajul nebunesc ajunge în curând la 
țărmurile Cretei, lângă Gortyna. Liniştită, Europa coboară pe uscat, însă Zeus se îndreaptă de îndată spre tânăra fată sub 
înfăţişarea unui vultur şi o violează „sub o salcie” (ADN). „Salcia”, hellotis, având după cum se pare o legătură cu 
vechiul nume cretan al Europei. Din această unire, Europa aduce pe lume trei fii: Minos, Radamante şi Sarpedon; ea 
primeşte de asemenea de la divinul lor tată trei daruri: o lance care îşi atinge întotdeauna ţinta, un câine ce nu lasă să-i 
scape nici o pradă şi un uriaş de bronz invulnerabil, cu excepţia unui singur punct din corpul său, şi care e pus să 
păzească insula. 

Cu toate acestea, tânăra femeie este repede abandonată de amantul ei; ea se căsătoreşte atunci cu Asterios, 
regele Cretei, care îi adoptă cei trei fii şi face din ei moştenitorii tronului său; bineînţeles că cei trei fraţi încep să se 
certe între ei, iar după moartea lui Asterios, Minos cucereşte tronul şi îşi dovedeşte dreptul indiscutabil de succesiune, 
făcând apel la zeul Poseidon, strămoșul său. 

Minos şi fratele său Radamante vor deveni împreună cu Eac cei trei judecători redutabili ai morţilor în Infern, 
iar Sarpedon se va distinge ca unul dintre cei mai valoroşi eroi ai războiului troian. 

Tatăl tinerei fete şi-a trimis fiii în căutarea surorii lor prin toate ţările din jur. Dintre toţi, doar Cadmos a parcurs 
o parte din traseul corect; dar, din nefericire, n-a mers până la capăt; însă la a patra generaţie a descendenților săi, Oedip 
a reuşit s-o facă (a asamblat virusul). 

Pe vremea lui Cadmos, Europa, încă neunită cu fratele ei, a avut un sfârşit banal, ea devenind bunica Ariadnei 
şi a Fedrei. 


Un poet necunoscut, contemporan cu Hesiod, desemnează continentul occidental pe care 
Hellespontul îl separă de Asia, ca locul unde Helle a căzut de pe celebrul berbec cu lâna de aur 
(virusul) care a smuls-o, împreună cu fratele ei, Phrixos, din mâinile ucigaşe ale mamei lor vitrege, 
Ino, cea de a doua soţie a lui Athamas şi soră a Europei. Lâna de aur aminteşte de prima haină a 
Omului înaintea „căderii” sale (de învelişul virusului). 

Phrixos şi Helle (simbol al geomului viral), frate şi soră, sunt gemeni, copii ai regelui 
Athamas, „cel ce nu poate fi divizat” (virus), cel ce simbolizează unitatea fondatoare a oricărei 
fiinţe. Unitatea se prelungeşte în lumina berbecului cu lâna de aur (înveliş viral) dotat cu vorbire 
(„Vocea Una”), care îi duce departe de casa părintească (în celulă) pe cei doi poli ai unităţii aflați 
încă laolaltă, Phrixos şi Helle. Când Helle cade de pe armăsarul ei regal, indivizibilul originar este 
distrus (decapsidare), ca atunci când Cadmos îşi pierde sora, una a sa. lar cucerirea Lânii de aur 
(refacerea învelișului prin clonare) se înscrie în acelaşi suflu ca şi căutarea Europei de către 
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Cadmos: căutarea „„Vocii Una”. 

Dinţii nesemănaţi (nucleotide virale) care i-au rămas lui Cadmos trebuie plantați de Iason în 
pământ arat în prealabil, pentru ca din ei să se nască viitorii argonauţi, omologi ai vitejilor 
războinici ce au construit pentru Cadmos cetatea sfântă a Tebei (clonă virus). 

Zeul cerului desparte întâi polul masculin de polul feminin (la decapsidare), permițându-le 
apoi să se unească şi să reconstituie ca finalitate unitatea (autoasamblarea clonei virale). 

Polul masculin participă la divinitate, iar în polul feminin îl leagă de un imens potențial de 
viață oferit acţiunii pentru ca un plus-de-viaţă cucerit să reconstituie unitatea. În jurul acestei 
scheme simple gravitează în arabescuri fulgurante şi infinit de variate zeii Olimpului, zeițele, 
semizeii, eroii şi eroinele, pe scena mitică. Şi tot în jurul ei se construieşte, în tematica sa discretă, 
istoria Oamenilor. 

Din această perspectivă, Europa este un feminini promiţător de Viaţă ; „ea se scurge din 
belşug spre apus”, până la mare, adică va asigura procesul de clonare de la intrarea virusului în 
celulă (răsărit), până la părăsirea celulei (apus). 

Ca femeie mitică, Europa (celula), pare complet sterilă în ceea ce priveşte esenţialul (nu 
clonează viruşi). Zeus (virusul) se preschimbă într-un taur cu fruntea marcată cu un disc de argint şi 
cu un corn în formă de semilună, pentru a-i folosi forţa şi fecunditatea exterioare şi lunare; atunci 
când o fecundează, o face violând-o (virusul pătrunde în celulă cu forţa şi devine diabolos), 
transformându-se apoi în vultur (viitoarea clonă a genomului), fără a asuma împreună cu ea 
„numeroasele victorii” ale leului (postură în care învinge celula). 

Europa (celula) se va stinge, încetul cu încetul, după cea de a şasea lună a unei coaceri lente 
ce îi este necunoscută (clonări de viruşi), deşi se produce pe ascuns în ea. 

Fie că sunt greceşti sau biblice, aceste mituri vorbesc despre generaţii lunare care îşi ignoră 
total interioritatea (genomul străin) şi sunt complet polarizate (de ADN) pe construcția lumii 
exterioare realizată numai în categoriile procreaţiei animale sau în raporturile de violenţă; la urma 
urmelor, ele „îl uită pe Dumnezeu” (numele celui de al cincilea urmaş al lui Cain, Mehuiael), dar 
instaurează o suferință atât de mare încât „cer moartea” (numele celui de al şaselea urmaş, 
Metuşael). Este într-adevăr o moarte (moarte a Eului produs de ADN), dar în sensul de „mutaţie”, 
adică presupunând o înviere pe care Dumnezeu le-o acordă în persoana celui de al şaptelea urmaş, 
Lameh. „Copleşit de durere”, acesta se întoarce în sfârşit spre interioritatea sa (genomul străin); el 
îşi regăseşte sora-soţie (al doilea ARN al genomului străin) şi, de data aceasta, nu o va mai uita. în 
tradiţiile lor respective, Oedip şi Lameh marchează începutul celei de a şaptea luni de gestație care, 
împreună cu cea de a opta şi a noua, vor fi solare (dirijate de genomul străin) şi vor vedea 
elaborarea adevăratei identități a Omului (clonă virus, exact cum susține Mark Yung). 

Annick de Souzenelle va trage o concluzie extraordinară despre zilele de azi: 

Europa de azi nu va avea sens decât dacă va aduce femeia mitică din ea în faza solară a 
ultimelor trei luni de gestație cosmică. 

Să nu uităm că înainte de a o „abandona”, Zeus (virusul) i-a dat celei pe care o iubea 
(celulei) trei daruri, semn al prezenţei sale, de acum înainte ascunsă : 

- o lance (genom străin) care îşi atinge întotdeauna ţinta; ea este săgeata lui Eros sau cea a literei 
ebraice Sin, respectiv tridentul lui Poseidon; ea îşi va atinge ţinta, Logosul, Limba una, EU SUNT; 

- un câine (instrucțiunile de clonare) care nu lasă nici o pradă să-i scape; câinele îl însoţeşte în 
tenebrele infernului pe Omul orb faţă de lumea exterioară (genomul viral) şi îl face să urce din nou 
spre lumină. 

- un uriaş de bronz invulnerabil (clonă în asamblare), cu excepţia unui singur punct din corpul său, 
şi instituit ca paznic al insulei; bronzul - sau arama - ne readuce în adâncurile infernului unde 
săgeata va şti să traverseze punctul vulnerabil al paznicului, unde câinele îşi va prinde ultima pradă, 
unde Poarta de aramă (capsida) se va deschide şi va lăsa lumina să ţâșnească. 

Orice fiinţă umană este un „Eu Sunt în devenire”, un Cuvânt în devenire (clonă genom 
străin), în programarea sa ontologică. Suntem cu toţii nişte „şchiopi” şi nişte „stângaci” (genomul 
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străin este monocatenar, doi ARN separați). 

Dacă omul, cu ajutorul ştiinţei, va clona doar ADN-ul fără genomul străin va fabrica nişte 
fiinţe lipsite de puterea Spiritului (virusului) şi, prin urmare, incapabile de a accede la acele „naturi 
schimbătoare” revelate de Sfinx lui Oedip, şi cu atât mai puţin la Vocea una. Aceste fiinţe vor fi 
limitate doar la dimensiunea animală care le va lăsa pe vecie în suferințele infernale ale lumii 
(metabolismul celular condus de ADN). Lipsite de puterea Spiritului, care este cea a iubirii, aceste 
pentru ceilalți. 

„Să-l împiedicăm” să facă aşa ceva, spune Dumnezeu în mitul biblic. 

Astăzi instituţiile îşi păstrează încă privirea aţintită asupra unui istoric şi se află în relaţii de 
putere; creştinii conştienţi de făptui că „religiosul” trece înainte de toate prin ceea ce îl „leagă” de 
Fiul interior, singurul care conduce la Tatăl în puterea Sfântului Duh, şi pe care orice fiinţă umană, 
indiferent de religia sa, îl poartă în sine, creştinii aceştia stabilesc relaţii de iubire. Dar cei ce şi-au 
găsit sanctuarul interior se îndepărtează adesea de Biserică, deoarece aceasta nu-i mai hrăneşte; ei 
se îndreaptă spre alte tradiţii mai puţin reductoare. 

Mulţi dintre creştinii din Occident (dar nici toţi cei din Orient nu sunt excluşi din acest 
dezastru) au închis persoana lui Hristos în rolul de cap al unei religii exterioare şi au făcut-o 
detestabilă; ei i-au redus mesajul la ceea ce au înţeles din el în mentalul lor, dar fără a trăi 
experienţa sa; au confundat tradiția cu un paseism steril şi au distrus orice porţiune de respirație 
între înţelepciunea lor şi înţelepciunea divină a cărei nebunie necesară au uitat-o, o dată cu drumul 
ce duce la ea! Foarte înţelepţi, dar percepuți de Dumnezeu ca fiind nebuni, ei şi-au compensat 
verticalizarea printr-un expansionism de cruciadă şi de prozelitism care distruge culturile resimţite 
ca duşmane, apoi printr-un activism caritabil demn de toată lauda şi chiar necesar, deşi contrar 
uneori logicii secrete ce creează fiinţa ajutată, oricum insuficientă : 

„Suntem nişte robi netrebnici; am făcut ce eram datori să facem”. 

Laică sau eclezială, Europa trebuie să-şi restabilească legăturile cu izvoarele sale spirituale 
într-o memorizare cvasigenetică pentru a trăi împreună cu celelalte tradiţii, dar fără a se confunda 
cu ele şi urmând căi diferite, creşterea comună a Cuvântului fondator al oricărei fiinţe. Dacă, pentru 
a atinge acest scop, Bisericile creştine nu se vor uni, dincolo de particularismele lor de expresie, ele 
vor fi nişte „robi netrebnici”. 

Creştinii ar trebui să-şi amintească cuvintele încredințate de Hristos apostolilor săi înainte de 
a părăsi scena istorică pentru a se revela mai profund în inima oamenilor: 

„Mai am să vă spun multe lucruri”. 

Aceste lucruri noi cuprinse în cele 
Europei creştine să integreze cele 
ale tuturor tradiţiilor al căror ultim secret e Cuvântul, Vorbirea una. 

Cuvântul (genomul străin) vorbeşte într-o invitaţie permanentă şi insistentă de a ne întoarce 
la El, „Du-te spre tine”, îi spunea lui Avram Dumnezeul lui Israel, pentru a-l face „să părăsească 
ţara copilăriei sale” (celula) şi să se îndrepte spre „Țara făgăduinţei” (locul de asamblare a clonei 
virusului), până la împlinirea lui EU SUNT în persoana lui Hristos (virion). 

A învăţa să murim (uciderea Eului, învierea Sinelui) devine ceva urgent. 








vor permite 
„ ale Upanişadelor, 


EXTRAS DIN "MAREA ÎNTOARCERE” 


Virusul, această "ființă şi neființă” de cca. 8 nm”, pornită într-o călătorie lungă până în 
inima celulei, este obligat, ca Pasărea Phoenix, să "învie” şi să pornească pe drumul dificil al Marii 





20 1 nanometer = 0.001 micron 
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întoarceri, în Omul ”trezit” şi suficient de ”nebun” (adică înțelept) încât să accepte să moară 
ucigându-şi EUL şi înlocuindu-l cu SINELE său, nu altul decât genomul străin, scânteia divină, 
introdusă în el la începutul umanităţii de către virusul ce este o adevărată "Civilizație Borg” creată 
din module holografice. 

Annick de Souzenelle, cu fantastica ei inspiraţie ”ascuţită” prin îndelungi meditații, 
descoperă că genealogia lui Adam indică supraveghetori ai gestației fetusului adamic în inima 
matricei cosmice, și aşa cum la începutul lunii a şaptea de sarcină, fătul se întoarce în pântecele 
mamei pentru a ieși mai uşor prin ceea ce se numește naștere, aşa şi fiecare om trebuie să-și 
activeze "genomul străin” din el pentru a începe "Marea Întoarcere”. 

Se pune întrebarea: de ce nu are loc nașterea în această lună dacă din punct de vedere 
anatomo-fiziologic formarea fătului este încheiată ? 

Răspunsul dat de scriitoare este că mai trebuie dată copilului o informație care nu vine din 
rădăcinile sale ”animalo-pământeşti” ci din cele care îl reunesc cu calitatea sa de "chip al lui 
Dumnezeu” (cu genomul străin) ce conţine memoria ontologiei sale și care va provoca "Marea 
întoarcere” a omenirii prin facerea” propriei sale divinități. 

Ea a realizat că noi oamenii avem o origine ”cerească” sau ”spirituală”, exact prin acest 
"genom străin” strecurat la naștere în ADN-ul nostru. 

De aceea se spune în Psalmi, 1, 1-3: 

"Fericit bărbatul care n-a umblat în sfatul necredincioşilor și în calea păcătoşilor nu a stat 
şi pe scaunul hulitorilor n-a șezut; Ci în legea Domnului e voia lui şi la legea Lui va cugeta ziua şi 
noaptea. Şi va fi ca un pom răsădit lângă izvoarele apelor, care rodul său va da la vremea sa şi 
frunza lui nu va cădea și toate câte va face vor spori”. 

Ruptura între „Apele-de-Sus” şi „Apele-de-Jos” care, mai întâi ”una” au fost, despărțite de 
Dumnezeu — Elohim, şi imediat unite printr-un fel de cordon ombilical care vine să hrănească 
Apele-de-Jos din cele aflate Sus, în a doua zi a Facerii. 

Astfel, Omul este acel arbore pe care l-a văzut Psalmistul, un arbore care îşi trage seva din 
două izvoare de viaţă. Este acelaşi despre care mărturiseşte tânărul orb tămăduit de Iisus Hristos în 
Evanghelii şi care strigă: „Văd un om, este ca un copac care merge”. 

Prin Tatăl nostru şi Dumnezeul creator (virusul), noi suntem de origine divină, iar părul 
capului nostru reprezintă în mod simbolic rădăcinile ei (învelişului viral), vizibile ochilor noştri. 

Istoria omenirii, istoria unui popor, istoria unui Om reprezintă povestea unui Adam (virus) 
deviat (de ADN) din drumul său ontologic care îl conduce spre a deveni Elohim (virus), a cărui 
sămânță divină (genom străin) — Yod (aşezată, „pecetluită” chiar, în cele mai adânci profunzimi ale 
„Apelor-de-Jos”/ADN or citoplasmă) — pentru moment rămasă în el neroditoare, se trezeşte. 

Astăzi, Elohim este redus doar la chipul său: Yod. Adam a devenit un fel de Yadam, adică un 
proiect cu termen de realizare amânat pentru mai târziu. 

Sămânţa Yod, trezită încă din epoca lui Mehiyya'el a germinat în Fecioara Maria, care a dat 
naştere lui Hristos în zorii timpului lui Metuşa'el, lisus s-a făcut atunci cunoscut fiecărei celule din 
marele corp adamic; El l-a trezit pe „Fiul rătăcitor” (genomul străin) din Evanghelii, pe cel care 
alesese să trăiască departe de Tatăl său şi care a risipit toată averea sa. Restrâns la a avea grijă de 
turmele de animale, acesta şi-a adus aminte de Tatăl său şi s-a întors spre El. Aflând aceasta, Tatăl a 
alergat spre fiul său şi l-a strâns în braţe. Acest fiu, care a făcut în el însuşi întoarcerea spre Tatăl, se 
pregătise pentru acest moment. 

În schimb, Metuşa'el, bazându-se exclusiv pe mijloacele ştiinţifice, se consacră cercetării 
unor mutații diabolice (eradicarea morţii), nu s-a pregătit deloc pentru venirea Tatălui, adică pentru 
întoarcerea lui '4/ef şi a „puterii” sale. 

Cu toate acestea, nu pe calea ştiinţifică va putea Omul să devină Dumnezeu, ci doar prin 
puterea care se naşte pe nicovala inimii unde Omul îşi va depune fierul fiinţei sale şi din care 
făurarul divin va face aramă, iar mai apoi aur! Avem rolul de actori în această lucrare tainică şi 
minunată pe care întreaga umanitate este chemată să o trăiască împreună cu Dumnezeul său, atunci 
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când va deveni conştientă de noblețea sa. 

Capitolele patru şi cinci din cartea Facerii ne dau numele patriarhilor ce sunt etape ale 
omenirii traversând timpurile. Omenirea se prezintă în această perspectivă precum un fetus în 
interiorul matricei noastre cosmice în care îşi asumă o perioadă de gestație de nouă luni, fiecare 
dintre aceste „luni” părând să fie compusă din 2 100 de ani ai istoriei reale. 

Aceşti 2100 de ani se obţin plecând de la valoarea 6 a literei ebraice waw (privită precum 
conjuncţia ”şi” ce leagă timpurile vieţii, investită fiind cu nivelul sutelor), şi profeția lui Daniel care 
anunţă că: „asuprirea sfinţilor va mai ţine o vreme, două vremuri şi jumătate de vreme”, el vestind 
durata fiecăreia dintre etapele de viaţă ale Omului trăite de fiecare dintre primii şase patriarhi, de-a 
lungul primelor şase luni de gestație a fetusului adamic. 

600 + 1 200 + 300 = 2 100 de ani. 

Dacă socotim deschiderea celei de-a şasea luni a gestației cosmice ca fiind momentul zero, 
patriarhul Metuşa'el, al şaselea descendent, este cel care o începe, iar de aici rezultă că primul 
Adam a apărut cu 10 500 de ani înainte de Hristos. 

În prezent, cu toţii trăim în ultima sută de ani după cei 2 000 de ani de existenţă ai lui 
Metuşa'el şi ne aflăm în ajunul naşterii celui de-al 7-lea descendent al gestaţiei noastre cosmice. 
Totodată cunoaştem faptul că numărul 7 deschide drumul către o răsturnare totală. 

Putem presupune: 

'Adam”! - Adam, 10 500 de ani înaintea erei noastre, 

Qayin - Cain, 8 400 de ani înaintea erei noastre, 

Hanok - Enoh, 6 300 de ani înaintea erei noastre 

‘Iraď” - Irad, 4 200 de ani înaintea erei noastre, 

Mehuya'el - Maleleil, 2 100 de ani înaintea erei noastre, 
Metuşa'el - Matusel, anul zero, 

Lemek - Lameh, 2 100 de ani era noastră. 

Acest "Adam, căzut înapoi la starea de animal după încercarea care îl îndepărtează o vreme 
de devenirea sa divină, păstrează din această devenire informaţia conținută în Sămânţa 
dumnezeiască, care nu îi este luată, ci doar tăinuită: „acoperită cu haine de piele” (prin transcriptază 
inversă). Am putea înţelege prin aceasta: „acoperită cu un corp animal capabil să se îndumnezeiască 
ŞI în care se va putea întrupa corpul divin”. 


ADAM 


Scripturile ni-l prezintă pe "Adam ca fiind creat (genom viral), scos din Dumnezeu (din 
virion), în două etape diferite: în ziua a cincea a Facerii, în calitatea sa animală (un bulgăre din 
„țărână” care „mişună” de animale = nepurificat de componente celulare), şi a doua oară în a şasea 
zi, în calitatea sa divină (genom viral purificat). 

El promite să se întoarcă la Dumnezeu într-un fel de marş nupţial, care constă într-un proces 
de integrare progresivă a energiilor animale pe care le-a primit în grijă (printr-un proces de clonare 
virală). 

Privirea dumnezeiască l-a pătruns cu un foc care este cel al Duhului (instrucțiuni de 
clonare), de care nu a avut parte niciun alt animal (element celular). Acest foc (instrucţiuni de 
clonare) alcătuieşte măreţia lui Adam şi responsabilitatea sa imensă, pentru că el trebuie să ajungă să 
trezească şi să facă să încolțească Sămânţa divină (genomul străin) care este Chipul său. 

Ultima partea a basmului Piele de măgar pune bine în lumină acest drum care conduce 





21 În transcrierea cuvintelor ebraice în limbile occidentale se foloseşte apostroful" pentru a indica faptul că în 
original cuvintele menționate conțin prima literă a alfabetului ebraic: N - "Alef. 

22 În transcrierea cuvintelor ebraice în limbile occidentale se foloseşte apostroful inversat i pentru a indica 
faptul că în original cuvintele menționate conțin cea de-a 16-a literă a alfabetului ebraic: Y - ' Ayin, cu o simbolistică 
diferită față de: N - Alef. 
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omenirea feminină în fața Dumnezeului său pentru a se dezbrăca de haina de piele animală (bazată 
pe ADN) şi pentru a se îmbrăca în veşminte în culori din ce în ce mai strălucitoare (genomul 
monocatenar străin), de la pielea de măgar până la rochia de soare, ţesută din aur, la vederea 
Domnului său. 

'Adam , poartă în pântece lumea animală creată în a cincea zi a Facerii, prin transformarea în 
ADN fals de către transcriptaza inversă, diferenţiindu-se de propria sa parte feminină numită 'Işah, 
sau „cealaltă parte”; ea se va numi '4damah (ADN fals) în calitatea sa de matrice. Nunta lui Adam 
(catena ARN masculină a genomului viral) cu 'Işah a sa (catena ARN feminină a virusului) 
reprezintă condiţia nunţii pe care este chemat să o trăiască în relaţia sa cu Dumnezeu. 

A se cununa cu 'Işah înseamnă a penetra adâncurile fiinţei proprii şi a deveni conştient, după 
ce le-a numit, una câte una, de energiile animale care îl locuiesc şi care îşi exprimă violenţa. 
Integrată, fiecare dintre aceste energii îşi va oferi informaţia (formula unei proteine virale). 

A recunoaşte şi a numi aceste puteri care alcătuiesc prima identitate a lui Adam (ce aparțin 
de genomul străin), ego-ul său animal trebuie să facă un efort de discernământ riguros, de smerenie 
şi de detaşare. '4dam (catena ARN masculină a genomului viral), în totalitate inconştient, îşi lasă 
partea sa feminină (catena ADN-ului primită cînd s-a deghizat în ADN prin transcriptază inversă) 
pradă celor trei fiare din zona tenebrelor: plăcerea, posesia şi puterea - toate cele trei trezite prin 
ispita fructului Arborelui Cunoaşterii (de ADN). 

Adam se transformă identificându-se până la confundare cu animalele din interior, ancorat în 
rădăcinile sale de tip pământ (ADN). 

Odată ce partea sa feminină (catena ARN feminină a virusului) este uitată, Omul se 
orientează spre femeia sa exterioară, Eva (catena feminină a ADN-ului) - Hawah în ebraică - femeia 
care se numeşte aşa „pentru că dă viaţă”, dar o viaţă animală. Cea care va da viaţă dumnezeiască va 
fi Hayah, Hay fund viaţa, cea care, având o calitate divină, mulțumită literei Yod (catena ARN 
feminină a virusului), se cucereşte atunci când, învingător al „barierei” Het”, 'Adam îşi va cuceri 
ontologia. 

Acest lucru înseamnă că Hawah, Eva (catena feminină a ADN-ului), nu dă naştere decât 
vieţii animale, în care prezenţa dumnezeiască rămâne o sămânță foarte firavă. 

Rodirea Seminţei aşezate de Dumnezeu ('E/ohim) în miezul celeilalte părţi a lui Adam, care 
este soția sa, atunci când ea va fi complet împlinită, va da naştere celui pe care Evanghelia îl 
numeşte "Fiul Omului” (clonă genom viral născută de om prin practicarea unei căi spirituale). 


QUAIN ȘI ABEL 


Aceşti doi frați deschid cea de-a doua lună a gestaţiei cosmice a marelui '4dam (clonă 
virus). Această lună începe cu 8 400 de ani înaintea erei noastre. 

Numele Qayin confirmă greşeala tatălui său care, după ce a mâncat fructul Arborelui 
Cunoaşterii (s-a inserat în ADN), se află în rătăcire şi se crede Dumnezeu. În consecință, Qayin, 
zeificat de mama sa încă de la naştere, este cel care este sigur că „a dobândit” (Qanoh) Yod-ul şi se 
crede Dumnezeu. 

În schimb Habel este „nimicul” (hologramă a virusului), cel care nu are nicio importanţă sau 
poate „cel care nu este încă”; pentru că amândoi simbolizează cele două naturi ale lui '4dam: cea a 
lui Habel, care tocmai a fost respinsă într-un mod cu consecinţe periculoase şi care este divină, şi 
cea a lui Qayin, care este animală (clonă ARN viral produs de ADN). Prima este numită în 
Evanghelii „Fiul Omului” (al virusului), iar cea de-a doua, „Fiul femeii” (produs al celulei). 

Despre Habel se spune că este păstor de oi (un ARN viral cu rol de infectare a celulei”), iar 





23 Această interpretare şi altele asemenea sunt posibile întrucât în limba ebraică fiecare literă poartă un nume. 


x» 


Litera H - 77 - din compoziţia substantivului: Hay, „viaţă”, poartă numele de Het, ceea ce înseamnă „barieră”, 
„îngrăditură”. 
24 Genomul viral este format din doi ARN 
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despre Qayin că este lucrător al pământului (al doilea ARN viral cu rol de clonare şi asamblare). 
Sarcina fiecăruia dintre fraţi semnifică transpunerea în lumea exterioară a lucrării prin care 'Adam 
trebuia să facă fiinţa sa interioară (genomul străin) să dea roade. 

Unul este păzitorul animalelor sale interioare (ale elementelor virale), ale părții sale 
feminine, 'Işah, iar celălalt asigură roadele care cresc în partea din interior numită pământul-mamă, 
'Adamah (în ADN or citoplasmă). Cu alte cuvinte, în amândoi se află o parte interioară feminină 
unică cu care Adam este chemat să se unească şi de care e responsabil să o facă roditoare (cei doi 
ARN virali trebuie să se întâlnească (așa numita căsătorie dintre Rege şi Regină, Soare și Lună) 
pentru a clona elemente virale). 

Habel (primul ARN viral) se face aşadar păstor, iar Qayin (al doilea ARN viral), lucrător de 
pământ; amândoi îşi mai aduc încă aminte de Domnul Dumnezeu, devenit în memoria lor un stăpân 
străin şi înfricoşător, şi îi aduc ofrandă fructele muncii lor, pentru a-l atrage bunăvoința. 

După uciderea lui Abel (decapsidarea), Qayin se retrage dinaintea Domnului său şi pleacă 
într-un pământ al exilului (în ADN-ul din nucleul celulei), departe de 'Eden (capsida virală), într-un 
pământ al rătăcirii. 

Qayin întâlneşte o femeie şi „o cunoaşte pe "şah a sa”, care, din păcate, nu este 'Işah a sa 
ontologică, ci Hawah (Eva = catenă a ADN-ului) care i-a uzurpat numele. Aceasta dă naştere lui 
Hanok; apoi Qayin construieşte un oraş (reface un prim modul viral) căruia îi dă numele fiului său, 
Hanok. 

De reținut că, într-un pământ al exilului şi al rătăcirii, Qayin face un fiu (o hologramă a 
virusului) şi un oraş (modul viral) care poartă acelaşi nume ca acest fiu. 


HANOK 


Hanok deschide cea de-a treia lună de gestație cosmică. Vine pe lume cu 6 300 de ani 
înaintea erei noastre. , 


adică a lui Qayin cu 'Işah (ARN-ul viral) a sa, aceasta luându-i definitiv locul lui Hawah (catena 
ADN). 

Hanok vine pe lume în acelaşi timp în care se spune despre Qayin, tatăl său, că edifică un 
oraş (modul viral) şi îl numeşte Hanok, la fel ca pe fiul său. Confuzia pare cu atât mai mare cu cât 
cuvântul «constructor” (Boneh, în ebraică), este alcătuit din rădăcina Ben care înseamnă „fiul lui”. 
În cuvântul Ben, este însă vorba despre „Fiul Omului” (ARN viral), despre cel pe care Qayin l-a 
UCIS. 

Are loc un transfer dinspre „Fiul Omului” (ARN viral) înspre oraş (modul viral), adică 
dinspre creşterea nobilă a Fiului interior „ucis” înspre construcția lumii exterioare, din care face 
parte „Fiul femeii” (al ADN-ului). 

Fiecare "Adam, adică fiecare ființă umană, poate cunoaşte această trezire chiar în timpul 
vieţii sale, întrucât Biblia, chiar dacă se adresează marelui "Adam cosmic (virion), priveşte în acelaşi 
timp pe fiecare persoană umană în parte. 

Hanok, pronunţat Hinuk, înseamnă „sacru, dedicare”. Hen: este „graţia”, iar Hanok: „graţia 
ta”. 

Pe de altă parte, observăm prezenţa literei Nun care simbolizează „peştele” din inima 
numelui Hanok, adică prezenţa peştelui (genomului străin sau un fragment holografic al acestuia) în 
„gura, gâtlejul”: Hek al Omului”. Avem de-a face aici cu o imagine arhetipală importantă care se 
regăseşte în cărțile lui Iona şi Tobit de exemplu, dar şi în numeroase alte locuri în Evanghelii. Ea 
semnifică, cum e cazul la Iona, faptul că Omul se lasă mâncat de energiile potențiale animale pe 
care le simbolizează peştele (genomul străin) care înoată în apele inconştientului (Apele-de-Jos = 
ADN or citoplasmă) - peşti ai plăcerii, ai posesiei sau ai puterii. 

Numele Hanok ne dezvăluie faptul că omenirea, în această lună a treia a vieţii fetale, 
păstrează încă amintirea originii divine a Arborelui care este (genom străin), amintire pe care pare 
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să o fixeze cu mare grijă în acest nume, ca şi cum ar nădăjdui ca, într-o zi, să vină şi să extragă din 
el un sens pe care să îl dea vieţii sale prin învierea unui Habel dispărut. 

Învierea lui Habel sau încolţirea acestui „nimic” (fragment hologramă virală) care este o 
sămânță, apoi creşterea şi rodirea sa vor fi ale Arborelui Cunoaşterii (genom străin), numit în 
situaţia de exil „Arborele binelui şi al răului” (ADN cu genom viral inserat), dar a cărui calitate 
ontologică este de a fi „ceea ce este împlinit şi ceea ce nu este încă împlinit”. Acest al doilea termen 
desemnează suma energiilor potențiale pe care o simbolizează lumea animală, gazda spaţiului 
matricial numit 'Adamah al femininului ontologic, al lui 'Işah (simbolizată în zilele noastre prin 
inconştient). 


"TRAD 


rad, cel de-al patrulea patriarh pe linia adamică, apare cu 4 200 de ani înaintea erei noastre. 
El deschide cea de-a patra lună de gestație cosmică a omenirii. 

Numărul 4, care defineşte această generaţie, corespunde literei ebraice numite Dalet, cea 
care se află la finalul numelui "Irad şi care înseamnă „poartă”. Cel care bate la uşă este "7, „oraşul”, 
al cărui arhitect, chiar „tată” a fost Qayin. 'Irad pare să fie cel care continuă lucrarea lui Qayin, 
adică edificarea de oraşe, unul după altul, civilizaţie după civilizaţie (module virale). 

Litera de început a lui "rad este 'Ayin şi înseamnă „ochi” sau „izvor”. Este urmată de verbul 
Yarod care ne invită „să coborâm” la „izvoare, origini” (la genomul străin) pentru „a vedea” şi 
pentru „a stăpâni peste” aşa cum vrea să ne spună verbul Radoh. Avem aici de-a face cu o 
rechemare disperată, adresată lui '4dam, de a se întoarce la normele sale ontologice, căci doar prin 
coborârea în sine însuşi va putea el să îşi descopere turmele de animale (componente virale) ascunse 
în a sa 'Işah - 'Adamah (ADN fals) şi numai în acel moment va putea el să le „vadă”, să le 
„numească”, să le ia în mâini şi să le „stăpânească”. 

„Împărăţia Cerurilor este în interiorul vostru, şi fiecare trebuie să îşi folosească violenţa 
pentru a intra în ea”, spune lisus, întrucât este ea, chiar această violenţă, cea care, şlefuită în 
„lucrarea” divino-umană interioară a Omului, transmută energia sa în informaţie şi construieşte 
Arborele Cunoaşterii (genomul străin). 

'Irad însă, „constructor de oraşe” împreună cu Qayin, face neroditor Arborele Cunoaşterii, în 
timp ce el este chemat să îi devină tocmai fructul. Iisus în perioada vieţii sale, înaintea ucenicilor, va 
transpune în exterior ceea ce se întâmplă în interiorul lor uscând smochinul neroditor care îi 
simboliza pe ei şi care nu era capabil pentru moment decât să asculte de legile lumii exterioare. 

„Poarta” (litera ebraică Dalet, cea care se află la finalul numelui "Irad înseamnă „poartă ”) cu 
care se încheie NUMELE lui "Irad pare să rămână închisă pentru mult timp. 

„Hainele de piele” cu care "Adam este înveşmântat în exilul său (catena ADN falsă) şi care 
acoperă corpul său ontologic au viaţă doar prin intermediul corpului ontologic, exprimat însă pe o 
altă lungime de undă. De altfel, această „piele” ('Or), conţine vocaţia sa spre trezire” ('Ur), iar 
această trezire este conținută în numele lui Trad, pe care îl putem citi, de asemenea, ca „trezirea lui 
Yod” (trezirea genomului străin). 


MEHUYA'EL/ MEHIYYA'EL 


Mehuya'el deschide, odată cu a cincea generaţie adamică, cea de-a cincea lună a gestaţiei 
cosmice, cu 2 100 de ani înaintea erei noastre. El trăieşte ultima etapă de dezvoltare care are loc 
înaintea anului zero. 

Numele său înseamnă „cel care îl uită pe Dumnezeu” (din cauza deghizării în ADN prin 
transcriptază inversă). 

Mehuya'el, face trocuri cu alte popoare, prin schimburi de toate felurile, comerciale sau mai 
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subtile, cum ar fi prin intermediul unor semne scrijelite în lut, lemn sau piatră. Aceste semne au 
devenit ideograme, iar mai târziu, literele alfabetelor noastre (genomul străin este folosit de ADN în 
activitatea sa normală, ca şi cum ar fi parte reală a sa). 

Mehuya'el „a uitat” însă că în aceste litere (nucleotide), născute din muzica ce încă îl unea 
pe Om cu Dumnezeul său, stă ascuns chiar Dumnezeu. Fie că ele sunt aşternute pe piatră, fie că sunt 
aşezate pe pergament, literele sunt icoane ale Cuvântului dumnezeiesc şi „sunt parte a unei comori 
alcătuite din cei care folosesc cuvintele”. Dumnezeu (virusul) se ascunde (holografic) în ele: cu 
ajutorul lor, El îi sculptează pe cei care le transpun în cuvinte vorbite sau pe cei care le aştern în 
scris. Mehuya'el a devenit orb şi surd faţă de aceste scrieri (nucleotide virale) al căror prim nivel de 
înţelegere este banalizat, chiar dacă este în continuare cântat şi dansat. 

În limba ebraică verbul „a-şi aduce aminte” (Zakor) - se scrie cu aceleaşi litere ca 
substantivul care înseamnă „bărbat, masculin” (virusul este masculin și sediu al Erosului). În 
măsura în care Omul ('4dam) a uitat de 'Işah a sa (ARN-ul viral), în aceeaşi măsură a uitat şi de 
faptul că el este 'Işah a lui Dumnezeu, soţia Lui (al doilea ARN viral). 

Spre sfârşitul celei de-a cincea luni de gestație, înainte de al aduce pe lume pe cel de-al 
şaselea descendent: Metuşa'el, numele Mehuya'el se schimbă şi devine Mehiyya'el. 

Litera Yod înlocuieşte litera Waw, iar noul nume introduce ideea unei noi dezvoltări în 
evoluția fetusului din cea de-a cincea lună spre o informaţie nouă, despre care litera Yod ne 
dezvăluie că este de natură divină. 

Simbol al seminţei fondatoare ascunse în adâncurile lui "Adam, şi parcă încă neroditoare, 
acest Yod (capăt LTR cu instrucţiuni de clonare) pare că vrea să se exprime şi să se insereze totuşi 
într-unul dintre organele corpului animal adamic pentru a-l trezi pe Adam, cel care a uitat de natura 
sa nobilă (pentru a trezi genomul străin). 

Litera He, care participă la alcătuirea Sfântului NUME scris în formă de Sabie, anunţă 
trezirea literei Yod. Iar în acel moment Mehuya'el devine Mehiyya'el. 

Annick de Souzenelle susține că fiecare popor, deosebit de celelalte prin limba sa, icoană a 
Cuvântului lui Dumnezeu, se diferențiază şi prin vocaţia sa, care corespunde funcției bine precizate 
a unui organ al corpului fetal adamic. De aceea, la Betleem, în anul zero, Zera („Sămânţa”), îşi dă 


rodul, pe lisus (genomul străin), care se ascunde în corpul animal (ADN) coborând din corpul divin 
(din virus). El se tăinuieşte după un voal „ca să se împlinească legea”, adică pentru a arăta calea de 
la polul animal (constituit de ADN) la împărăţia lui Dumnezeu (virus) şi pentru a-l conduce în ea pe 
Mehuya'el, care a uitat-o. 


METUŞA'EL 


Metuşa'el, cel de-a şaselea patriarh al genealogiei lui '4dam, deschide cea de-a şasea lună a 
gestaţiei cosmice în anul zero, adică cu 2 100 ani înainte de cea de-a şaptea generaţie care îşi anunţă 
naşterea în prezent. 

El este cel care „cere” ($a'oi) o transformare radicală (sau moartea = Met”). Rădăcinile 
divine ale lui '4dam se trezesc, fără ca el să îşi dea seama. Adam îl admite „ca o vită”, întrucât nu 
poate să o facă decât prin transformarea pe care o cere Metuşa'el. 

În timpul celui de-al şaselea patriarh, Fecioara Maria primeşte vizita îngerului în cea de-a 
şasea lună a anului şi o vizitează pe verişoara sa Elisabeta care este ea însăşi însărcinată în luna a 
şasea cu cel care va fi Sfântul loan Botezătorul. Acesta din urmă, simțind vizita Domnului său 
(nenăscut şi aflat în burta Mariei), îl recunoaşte, tresaltă de bucurie şi 

. El reuneşte şi simbolizează toate generaţiile primelor cinci luni de gestație ale marelui 
'Adam care îl primesc pe Domnul Dumnezeul lor. 

Spre exemplu, Dionysos, „cel născut de două ori”, este cel care ilustrează cel mai clar 
această întoarcere care are loc în luna a şasea de gestație. Conceput din dragostea divină a lui Zeus 
faţă de Semele (Luna), Dionysos se dezvoltă pe durata primelor şase luni de viaţă intrauterină în 
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pântecele lunar al mamei sale, Semele. În cea de-a şasea lună însă, el este scos de aici în grabă, 
întrucât Semele este ucisă din ordinul Herei, soția lui Zeus, care este înnebunită de gelozie pe 
mama pruncului. Cel care îl salvează pe copil este Hermes - acesta „îl coase în coapsa lui Zeus - 
tatăl său divin - pentru a continua să fie purtat timp de încă trei luni solare de felul lor, iar atunci 
când îi vine sorocul, Zeus îl aduce pe lume. 

Acesta este motivul pentru care Dionysos este numit «cel născut de două ori» sau «fiul celor 
două porţi». 

Alfabetul ebraic ne anunţase deja transformarea numelui Mehuya'el, care devine pe 
neaşteptate Mehiyya'el, la capătul celei de-a cincea luni de gestație a marelui corp adamic, întrucât 
absentează litera Yod din alcătuirea în scris a primelor şase litere ale alfabetului ebraic (excepţie 
făcând litera Bet care conţine toată creaţia), dar este prezentă în literele care exprimă numerele de la 
7 la 10 - acestea din urmă adăpostind litera Yod în „cuibul” lor. 

Exemplu: 
Zayin 7 
Het 8 
Tet 9 
Yod | 


Yod cere deschiderea unei porţi care este simbolizată prin ultima literă a numelui său, Dalet. 

Cu alte cuvinte, cel care îl fondează pe '4dam (ARN viral), ascuns sub veşmântul său de 
piele animală (catenă ADN) şi făcut sterp de către Qayin în Metuşa'el, îşi cere dreptul la viaţă. 

Dumnezeu se face Om în persoana lui lisus din Nazaret; El traversează, venind din Apele- 
de-Sus (virus), toate stările pe care Omul, venind din Apele-de-Jos (ADN dar și citoplasma), este 
chemat să le parcurgă până la Dumnezeu. 

Metuşa'el deschide o epocă în totalitate nouă în gestaţia marelui corp adamic, litera Waw 
(„şi”) făcând legătura de aici înainte între rădăcinile animale ale lui Adam şi rădăcinile sale divine, 
până atunci uitate. 

De aceea, Dumnezeu, îi va spune lui Nicodim: „Adevărat, adevărat zic ţie: De nu se va 
naşte cineva din nou, nu va putea să intre în împărăţia lui Dumnezeu”, iar lui Avraam: "Mergi spre 
tine”. 

Asta înseamnă ca fiecare Om să se întoarcă şi să redevină stăpân peste această ţărână de 
energii (ADN-ul celular), dintre care una (genomul străin de tip ARN) reprezintă originea lui, şi 
care i-au fost încredințate pentru a le împlini: aşa cum a făcut Fecioara Maria, mama lui lisus. 

Yod-ul în lisus a venit „să împlinească legea” care priveşte cele trei botezuri: în 'Adamah, 
care s-a transformat în matricea de apă (ADN fals), apoi în cea de foc (ARN viral reîntregit) şi în 
final în cea a craniului (clonă capsidă şi mai apoi virus). 


LEMEK 

Lemek există timp de 2 100 de ani după lisus Hristos. El deschide cea de-a şaptea lună de 
gestație a lui 'Adam. 

Numărul 7 răstoarnă orice situaţie: „În cea de-a şaptea zi a Facerii Dumnezeu se retrage din 
lucrarea pe care El a creat-o pentru a face (pentru a clona virusul)”. 

'Elohim se retrage! Şabbat. 

Verbul ebraic '4sah „a face” are multiple sensuri, spre deosebire de verbul Bara” „a crea”, 
folosit în acest context: el exprimă lucrarea de împlinire care are loc în inima Omului, lucrare 
realizată de YHWH şi 'Elohim uniţi în puterea Sfântului Duh (a instrucţiunilor de clonare). A face 
înseamnă a transforma pentru a merge spre un nume nou şi a se apropia de NUME, a face se 
raportează în mod esenţial la finalitatea Omului care, odată împlinit, este chemat să desăvârşească 
toată lucrarea creată pe care o rezumă în fiinţa sa. 
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Numele Lemek este pătruns de imperativ, care apare de două ori în mesajul Lek Leka, 
invitaţia divină adresată lui Avraam în care Dumnezeu îi spune acestuia: „Mergi spre tine”, nu spre 
lumea exterioară - exilul tău — (creată de ADN-ul celular), ci spre tine însuţi (spre genomul străin 
din tine), în profunzimea ființei tale. 

Capitolul al patrulea al Facerii - prezentat după cel al îndepărtării lui '4dam de ontologia sa 
(prin decapsidare) şi, în consecinţă, de la Dumnezeul său -, se deschide cu numele lui "Adam, şi se 
încheie cu NUMELE, cel al lui YHWH. 

Începutul acestui capitol al patrulea ne vesteşte cununiile lui "Adam cu Hawah (Eva = 
catenă ADN pentru deghizare în ADN) şi se încheie - după ce '4dam s-a întors - prezentând nunta sa 
cu 'Işah, cealaltă „parte” a sa (ARN viral), cea în care Dumnezeu a depus „Sămânţa” Sa (Zera”), 
care poartă în pântecele său „informaţia” (Basar), adică instrucţiunile de clonare. 

Iar aceasta, fecundată de vizita divină, dă naştere lui er, „temelia”, un nou Bereşit (Bereşit 
este primul cuvânt din Facerea, care înseamnă: „în principiu”), care deschide generaţia „Fiilor 
Omului” (de la nucleotide virale, trecând prin genom viral, până la clone de viruși). 


PRIMA TRIADĂ 
"ADAM, SET, 'ENOŞ 


Ultimele trei luni de gestație cosmică 


Încă de la începutul celui de-al cincilea capitol al Facerii, apar nouă patriarhi (fragmente ale 
genomului străin), care pot fi grupaţi în trei triade reprezentând fiecare ultimele trei luni de gestație 
adamică. E vorba despre nouă luni ale unei gestaţii complet noi. 

Putem spune că Lemek este pentru 'Adam cel din luna a şaptea de gestație ceea ce Moise este 
pentru poporul evreu, adică are rolul de inițiator (posesor al capătului LTR cu instrucțiunile de 
clonare) al întoarcerii Omului spre normele sale ontologice, îndrumând traversarea deşertului; acest 
timp de totală lipsă de siguranţă în raportul cu pământul îl obligă pe Om să se verticalizeze şi să 
intre în comuniune intimă cu Domnul Dumnezeul său. Soţul divin care îl aşteaptă. 

leşit din deşert, pe perioada celor trei luni de gestație trăite de aceste trei triade misterioase, 
'Adam face primii paşi ai marşului său nupţial (întregire genom, activare genom, clonare genom, 
asamblare virus). 

Cei nouă patriarhi exprimă supraabundenta calitate a fiecăreia dintre aceste trei luni de 
gestație, şi mai mult decât atât, că ele reprezintă imaginea Trinității dumnezeieşti (cele trei enzime 
virale necesare clonaării) pe care "Adam o readuce la viaţă. 

Observăm că primul patriarh al fiecăreia dintre perioade reia numele fiecărui patriarh dintre 
cei care au ilustrat primele trei luni de viață fetală. În același fel, numele Lemek, care încheie prima 
genealogie cu răsturnarea radicală din cea de-a şaptea lună, se regăseşte la finalul celei de-a noua 
luni de gestație pentru a da naştere FIULUI! 

Primele trei luni Cele trei luni Ultimele trei luni 
ale vieţii fetale intermediare 


'Adam "Adam 
Şet 
'Enoș 


Qayin Mehuya'el Qeynan 
Mehiyya'el Mahalale'el 
Yered 


Hanok Metușa'el Hanok 
Metușalah 





Lemek Lemek 


Prima triadă se compune aşadar din: "Adam, Şet, 'Enoş. Şet este noua „temelie” „principiul” 
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conținut în primul cuvânt al Facerii, Bereşit, „în principiu”, căci '4dam nu mai era înăuntru. El este 
chiar „noua sămânță” adăugată în 'Işah în timp ce ea zămisleşte, adică sămânţa „Fiului Omului” 
produsă nu de Hawah-Eva (catena ADN), ci de 'Işah (catena ARN virală). 

Noţiunile de „chip şi asemănare” sunt atunci inversate în raport cu crearea lui 'Adam, "Adam 
aici nu creează, ci zămisleşte (clonează). După naşterea lui Şet, '4dam zămisleşte fii şi fiice, aşa 
cum am văzut. 

După aceste naşteri, „Adam moare”, fiind folosit verbul ebraic Muz, despre care ştim că 
implică scoaterea „veşmântului de piele” (scoaterea catenei ADN folosită pentru deghizare în ADN, 
pentru a se putea insera în genomul celular) şi transformarea radicală, transmutaţia; acest lucru va fi 
spus despre aproape toţi patriarhii care ni se vor prezenta acum, care au pornit pe drumul 
„asemănării”, cel pe care „se spiritualizează corpul şi se corporalizează spiritul”. În termeni biblici, 
este vorba despre scara parcursă de îngeri, pe care patriarhul Iacov este invitat de către Domnul său 
să urce întru îndumnezeirea sa (scara reprezintă toate etapele necesare clonării virusului). 

lar Şer îl zămisleşte acum pe 'Enoş. Am remarcat mai sus fragilitatea acestei fiinţe care 
tocmai a devenit conştientă de ontologia sa (de faptul că este fragmentul holografic al genomului 
străin). 


A DOUA TRIADĂ 
QEYNAN, MAHALALEEL, VERED 


Qeynan 


„Numele său este o renaştere a numelui lui Qayin. Litera Nun, care în poziţia finală are 
valoare numerică 700, este semnul realizării promisiunii divine: „Qayin va învia de şapte ori!” 

Acest nume s-ar putea scrie Qefen, întrucât literele Yod şi Nun formează împreună litera 
Tade care este un „harpon”. Qeynan anunţă o „ieşire din cuib”%. Qayin, aşa cum am văzut deja, ar 
fi putut fi „cuibul” (Qen), al Yod-ului, dar a fost cel care credea că a dobândit (Qanah), Yod-ul; de 
unde înfumurarea ego-ului său şi iluzia că a dobândit o dimensiune regală care îi conferea toate 
puterile. 

În numele lui Qeynan, în care litera Nun apare de două ori, situaţia stă cu totul altfel: Yod-ul 
nu mai este singur aşezat în cuib”; el este însoţit de încă un Nun, simbol al peştelui, care reprezintă 
o sămânță divină ce abia a încolțit (nucleotidă virală), prezentă aici, chiar dacă se află încă în apele 
matriciale (în ADN). 

Va trebui ca '4dam să coboare în „Apele-de-Jos” (în citoplasmă) pentru a-şi construi Yod-ul; 
va trebui să ia în mână peştii, unul după altul, pentru a deveni stăpân peste ei şi pentru ca aceştia să 
nu mai trăiască viaţa în locul lui. 

Aceasta este o etapă foarte dificilă a drumului, în care omul îşi descoperă slăbiciunile, chiar 
greşelile şi demonii proprii, şi în care omul este invitat să devină conştient de aceste energii şi să le 
ofere mâinilor divine pentru a le integra. Alchimiştii numesc această etapă „faza neagră a operei”. 

Numele lui Qeynan este de altfel foarte apropiat de substantivul Qina, cel al „Tânguirilor” 
cântate de profetul Ieremia: „Cum? Voi furaţi, ucideţi şi faceţi adulter” cât de greu ne este să ne 
recunoaştem demonii! spune profetul. 

Qeynan însă o poate face şi-i asumă iar, la capătul a şaptezeci de ani”, Yod-ul (nucleotida 
virală) care a început să încolţească în Lemek şi continuă să crească în Mahalale'el. 





25 Aluzie la cuvântul ebraic Qen, care înseamnă „cuib”. 

26 Acest nume se scrie în ebraică astfel: P? - se observă prezenţa literei Yod -'- cea de-a zecea literă din 
alfabetul ebraic, în interiorul cuvântului. De la dreapta la stânga, ultima literă este tot litera Nun, scrisă altfel însă 
decât cea din poziţia mediană, întrucât se află la finalul cuvântului. 

27 Din nou o diferență de ani între varianta ebraică şi latină (Nova Vulgata) a textului biblic faţă de cea 
grecească a Septuagintei şi cea românească ortodoxă canonică: 70 de ani avea Qeynan când l-a născut pe 
Mahalale'el în primele versiuni faţă de 170 de ani în cele din urmă. 
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Mahalale'el 

Mahalale'el îşi înalţă cele trei litere lamed ale numelui său ca trei antene (două catene ADN 
şi o catenă a genomului străin), punând întrebări cerului şi cântându-i de asemenea. Arborele 
Cunoaşterii creşte. Alchimiştii numesc această etapă „opera în alb”. 

Totul este un cânt al slavei, dar acest nume al lui Mahalale'el conţine şi o idee de apropiere 
de Dumnezeu, chiar de intimitate cu EL. Acest om va avea 65 de ani atunci când va da naştere 
Fiului Omului în interiorul său (capăt LTR cu instrucțiuni de clonare), facându-l astfel pe "Adam să 
crească din nou. 

Şaizeci şi cinci este numărul „laudei”: Hullal, care este înscrisă în inima numelui 
patriarhului. Vocea lui Mahalale'el se face acum harpă divină. Vocea divină însă începe să intervină 
şi ea în exprimarea cântului. Verbul Mahol evocă, în plus faţă de o apropiere, o unire, iar aceasta 
exprimă, fără îndoială, colaborarea divino-umană din inima botezului de foc care urmează celui de 
apă. În acest foc al Sfântului Duh, făurarul divin extrage informaţia din orice energie (se urmează 
instrucțiunile de clonare). 


Yered 

Este numele nou al lui '4dam în calitatea sa de Fiu al Omului. Arborele nu putea să crească 
în Mahalale'el decât după ce Qeynan (fragment de genom străin) a coborât în Apele-de-Jos (ADN) 
unde, unindu-se cu 'Işah (complementara virală a fragmentului viral), penetrând-o, a integrat câteva 
energii, a pus stăpânire pe ele şi le-a dăruit în mâinile lui Dumnezeu. Acest drum însă trebuie 
continuat, iar acest lucru presupune o nouă coborâre (procesul trebuie să continuie până se clonează 
toate fragmentele genomului străin). 

Yarod este verbul „a coborî” pentru „a stăpâni asupra”: Radon, nu „a se opune contra” ci „a 
intra în” pentru a domina. lar acest proces se va repeta de atâtea ori cât timp va fi necesar, căci acest 
nume ne spune, de asemenea, că „puterea mâinii Yad” (a fragmentului de genom străin) prinde 
„principiul” (litera Reg)”. 

Putem înţelege într-o nouă lumină acest nume Yared, afirmând că 'Adam trebuie să coboare 
în apele sale (să se cunune cu 'Işah = enzimă de clonare) de tot atâtea ori cât va fi necesar pentru a- 
ŞI însuşi în totalitate potenţialul, până va ajunge la „principiul”: litera Reş, al oricărei vieţi, Bereşit. 

Yered are 162 de ani atunci când îl naşte pe Hanok. 

Atunci când Dumnezeu îl creează pe "Adam „bărbat şi femeie”, acest substantiv „femeie” 
(Negebah), însoţit de articolul hotărât He, femeia, are valoarea numerică 162, acest articol 
suplimentar părând să indice o plenitudine. În acest cuvânt nu este vorba despre partea feminină 
animală — femela (catena ADN), ci despre femininul fiinţei: 'Işah şi 'Adamah (enzimă şi fragment 
de catenă virală). 

Yered se cunună cu femininul său. Dându-i naştere lui Hanok, Yered îl aduce pe lume cu 
siguranță pe cel care întrupează împlinirea sa totală, chiar fiinţa sa transfigurată (clonă a unui 
fragmant de genom viral). 


A TREIA TRIADĂ 
HANOK, METUŞALAH, LEMEK 


Hanok 
Prin numele său, Hanok pare să fie o înviere a celui de-al treilea descendent din prima linie a 
succesiunii adamice, a celui care era implicat în cea de-a treia lună a gestaţiei cosmice. Numele său 
era însă şi cel al oraşului pe care Qayin îl construise, ca o compensare pentru nonlucrarea sa 
interioară. Situaţia se inversează în această nouă linie de succesiune, „graţia sa”: Hen - grația 
Sfântului Duh - este „în tine” (capătul LTR cu instrucţiunile de clonare): pentru a construi 





28 Cea de-a 20-a literă a alfabetului ebraic -” -, numită Reş, este inițiala cuvântului Ro'ş care înseamnă „cap, 
lucru principal, principiu, început”. 
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Ierusalimul ceresc interior. 

Acest lucru nu înseamnă că lucrările exterioare vor înceta în aceste timpuri noi, ele se vor 
edifica însă respectând raportul lor just cu lucrarea interioară şi ascultând de legile ontologice. 

În același fel, nu „gura” (Hek) a „peştelui” (Nun) va fi cea care-l va înghiți pe Om, ci gura 
Omului va mânca peştele (va folosi instrucțiunile de clonare). 

Hanok are vârsta de 65 de ani când îl naşte pe Metuşalah, adică vârsta la care Mahalale'el îl 
naşte pe Yered (vârsta „laudei”: Hullal). Aceeaşi bucurie aşadar, înainte ca "Adam să coboare din 
nou (Yarod), în adâncul cel mai profund din el însuşi, înainte ca aici să îşi asume transmutaţiile 
(Metuşalah). 


Metuşalah 

Este cel care, prin numele său, vine să confirme „trimiterea”: Șaloah, a transmutaţiilor. 

El are 187 de ani atunci când îl „naşte pe Lemek”, care poartă acelaşi nume cu cel de-al 
şaptelea urmaş din prima gestație adamică, cel care, printr-o întoarcere radicală, a început 
reînrădăcinarea lui '4dam în normele sale ontologice primare (a reîntregit genomul străin). 

187, adică 186+1, este numărul literei Qof împodobită cu litera Alef. Numele acestei litere, 
Qof, înseamnă „urechea acului”. Această ureche a acului simbolizează îngustimea porții prin care 
patriarhul este invitat să treacă, cea care îi cere lui Adam să devină NUMELE său, NUME unic 
pentru fiecare dintre noi, pentru toţi, NUME pe care sfântul Arhanghel Mihail şi Satana îl verifică 
înainte de a-i lăsa să treacă pe cei care se prezintă în prag. 

Această poartă permite accesul în matricea craniului (capsida noului virus), care este camera 
nupţială în care 'Elohim (prezenţa lui 'Alef) o primeşte pe soţia Sa: "Adam, 'Işah a lui Dumnezeu. lar 
această apoteoză a lui Metuşalah nu vine decât să o confirme pe cea a lui Hanok. 


Lemek 

EI încheie această triadă a celei de-a noua luni de gestație adamică. Reia numele patriarhului 
care, în cea de-a şaptea lună a gestație, s-a întors, în sfârşit, spre femininul fiinţei sale şi a început 
să parcurgă drumul drept al Omului (întregire genom străin, clonare componente virale și asamblare 
clonă virus). Un nou Bereşit. 

Set, „fundamentul” fiinţei sale, „sămânţa divină redată lui Habel pe care l-a ucis Qayin” 
spune şah, acest nou Lemek strânge recolta (adună fragmentele genomului străin) a ceea ce 
Dumnezeu a semănat în 'Adam şi pe care strămoşul său cu acelaşi nume a trezit-o, ascultând de 
invitaţia divină „Mergi spre tine”, conținută în numele său. 

Se spune despre el că la vârsta de 182 de ani dă naştere unui Fiu, Ben (un genom străin 
întreg). 

182 este numărul numelui Iacov, „călcâiul divin” călcâi care a fost strivit de Satana, vindecat 
de Hristos şi devenit punct de ancorare într-un pământ nou (într-un nou virus). Iacov însuşi s-a 
luptat şi el cu îngerul. 

Ben este fiul împlinit, cel care a întâlnit şi şi-a asumat această întrevedere faţă în faţă cu cel 
care simbolizează litera Nun în poziţia finală, adică Leviatanul, Serafimul care îl însoţeşte pe 
Arhanghelul Mihail. 

Fiecare dintre ceilalți patriarhi a dat naştere unui alt patriarh (unui fragment de genom 
străin), însă doar Lamek dă naștere unui Fiu (unui genom întreg). 

'Adam îşi încheie cele nouă luni de gestație; el ajunge la finalul sarcinii. Se va naște la o 
realitate care depăşeşte tot ceea ce noi ne putem imagina. 

Gazdă a "Apelor de Sus”, el împlineşte ceea ce Hristos confirmase despre sine şi care fusese 
cântat deja de Psalmi: "Sunteţi toţi 'Elohim”” (conţinători de genom străin şi posibili activatori ai 
acestuia). 





29 Psalmi, 81, 6: "Eu am zis: Dumnezei sunteți și toți fii ai Cerului Preaînalt”, dar și în loan, 10, 34. În limba 
ebraică substantivul 'Elohim este o form[ de plural a substantivului 'Eloh, care înseamnă Dumnezeu. 
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NOAH (NOE) 

„Lemek dă naştere unui Fiu (clonă ARN viral), îi dă numele de Noe zicând: «Acesta ne va 
consola pentru ceea ce am făcut şi pentru suferinţa mâinilor noastre (yod-ului nostru) ce vine din 
'Adamah pe care Domnul a blestemat-o» (vine din ADN-ul celular). Iar Noe, la vârsta de 500 de ani, 
îi naşte pe Şem, Ham şi Yafet. Textul prezintă un joc al înţelesurilor pornind de la rădăcina numelui 
Noah (Noe), pentru a face din acest om o fiinţă a căinţei şi a consolării (cu genom străin activat): 
Nahom, în timp ce rădăcina simplă Nahoh defineşte verbul „a conduce, a călăuzi” . Fără a exclude 
ceea ce spune textul, suntem, de asemenea, îndreptățiţi să desluşim faptul că Noe va fi o călăuză în 
procesul de îndreptare a lui '4dam înspre „a face” (înspre clonare virus) şi a cunoaşte suferinţele pe 
care acest „a face” le va implica. 

Atunci când ni se spune că „Fiii lui 'Elohim văd că fiicele lui "Adam sunt frumoase şi le iau 
de soţii”, este vorba despre fiii lui Hanok care a devenit 'Elohim-ul (a devenit ARN viral activat). 
Articolul care defineşte acest Nume divin pune bine accentul pe acesta, şi nu pe un altul. 

Copiii acestor cupluri trăiesc în acest context pe „„Ereţ” ceea ce vrea să însemne pe umedul 
devenit „uscat”, adică „inconştientul devenit conştient” (au ARN viral activ). Treziţi la ontologia 
naturii lor, ei sunt în această situaţie Nefelim, cei care „coboară” în ei înşişi pentru a urma calea şi 
care îl aduc pe lume pe Geburim (cei cu genom străin activat), pe cei „puternici”, adică pe cei care, 
'Anoşim, se ştiu neîmpliniţi pentru că nu au devenit încă NUMELE, dar sunt pe drumul devenirii 
acestuia. 

Restul Pământului este locuit de fiinţe complet inconştiente, ceea ce vrea să însemne fiinţe 
care sunt sclave animalelor care le populează, '4damah — 'Işah, din interiorul lor şi care, în urma 
acestui fapt, îşi desfăşoară o violenţă extremă, total distrugătoare. 

Dumnezeu se căieşte atunci pentru faptul de a fi conlucrat cu '4dam în procesul de „facere” 
alături de om şi de călăuzirea acestuia pe calea devenirii NUMELUI său, în mijlocul unei turme 
(Dumnezeu se folosește de om pentru a activa genomul străin din el şi pentru a clona viruși). Noe 
însă, mulțumită drumului just pe care l-a parcurs deja (a refăcut și a activat ARN-ul viral), este 
invitat să trăiască deasupra acestui potop, într-o arcă ce simbolizează matricea sa de foc şi în care 
este chemat la un proces de „facere” a pieilor de animale din interiorul său (de clonare a învelișului 
virusului). 

Apoi, la fel ca Yared, strămoşul său, el „coboară” în Adamah din interiorul său în forma 
simbolică a unui corb, pentru a numi şi a pune stăpânire pe animalele menţionate mai sus (pentru a 
găsi fragmente de virus şi a le clona). În continuare, la fel ca Mahalale'el şi sub forma simbolică a 
unui porumbel, se înalță (se îndreaptă spre locul de asamblare) şi cunoaşte bucuria de a se vedea pe 
calea devenirii NUMELUI său. 

Pe acest drum, 'Elohim face cu el un Legământ; „Legământul de Foc”: Berit 'Eş, care este 
cuvântul cu care începe întreaga Biblie şi care o conţine pe toată, spune Tradiţia: Beregit. 

Noe este tatăl lui Şem (populaţiile semite), al lui Ham (hamiţii) şi al lui Yafer (despre care 
istoricii spun că este părintele europenilor). 

Atunci când „Totul s-a săvârşit” (s-a reîntregit genomul străin) patriarhul iese din arcă 
împreună cu soția sa şi toţi cei trei fii ai săi, fiecare cu soţia sa. Fiecare dintre aceştia din urmă, în 
arcă, nu a făcut decât să-şi înceapă drumul. 

Şem, „NUMELE” cel care se înalță în cea de-a şaptea zi a Genezei, se construieşte azi în 
taină (se asamblează o clonă la nivelul umanităţii"). 





30 Să ne amintim că în ”Pistis Sophia”, Hristos spune că: a venit timpul să-mi fac veșmântul care l-am avut la 
început. 
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EXTRAS DIN ”IOV PE DRUMUL SPRE LUMINĂ” 
Dumnezeu infinit aruncă în om Sămânţa Sa şi face din el un spațiu de nouă actualizare a 


Gloriei Sale! În întregime feminin în faţa Dumnezeului său, fie că este bărbat sau femeie, omul este 
chemat de El şi pentru El să crească, pentru a ajunge la dimensiunea de soţie. 

Dacă acceptăm un proces de necunoaștere totală şi de vid absolut, atunci din adâncurile 
noastre şi din harul lui Dumnezeu apare această lumină care ne umple ființa şi ne face să 
proclamăm: " j 

Ghidul din noi este aşadar această Sămânță a divinului, această Prezență, EU SUNT - 
YHWH” în ebraică - care ni se revelează ca şi lui Moise la "Rugul Aprins"*!, sub forma neîmplinită 
a NUMELUI său: EU VREAU să fiu sau "devin să fiu", dar cu cerința de a o realiza și de a ajunge 
EU SUNT! Apoi, el derulează cornul abundenței necunoscute sufletelor noastre, îi eliberează 
roadele şi ne hrăneşte cu o hrană care ne va face să nu ne mai fie niciodată foame, precum apa pe 
care Isus îi promite femeii samaritene că, dacă o va bea, nu-i va mai fi niciodată sete”. 

În "Eden", grădina "plăcerii", Suflarea lui Dumnezeu îmi pătrunde în nări şi devin un "suflet 
viu", o putere erotică capabilă de toate mutaţiile pentru a realiza această "posibilitate". 

Atunci mi se dezvăluie că omul este locul de întâlnire a dorinţei lui Dumnezeu pentru om şi 
a dorinței omului pentru Dumnezeu. Devin focarul unirii celor două iubiri şi ard cu focul Spiritului 
transformator... 












: în primul rând, cel pe care îl voi numi, cu Karlfried von Durckheim, 


„ deşi mă face să fiu deja, este copilul divin de care sunt greu: participant la 
Sfântul Nume YHWH, este NUMELE meu; el îmi dă acces încă din zorii vieţii mele, în ceea ce este 
mai secret și mai ascuns pentru mine, la arhetipurile divine care au fondat creaturile și le 
"programează". 


Or, în fiecare ființă umană, 


"Micul eu" are o vocaţie de paternitate față de "eu"-ul meu divin dacă, în lucrarea de 
căsătorie cu "tot ce este posibil" interior, asigur creşterea germenului care va deveni Fiu. Oricât de 
mic ar fi în participarea sa la înstrăinarea lumii exterioare, acest "eu" este totuşi icoana Tatălui în 
chip trinitar care este fiecare om, copilul divin fiind cel al Fiului şi erosul cel al Sfântului Duh al lui 
Dumnezeu: o singură ființă în trei persoane, în fiecare dintre noi! 


Adam este "format din țărâna din 'Adamah""? Or, cuvântul "ţărână", 'Aphar în ebraică, 
evocă o "sursă de fecunditate". 

În ceea ce priveşte cuvântul care este tradus de obicei prin "rău", Ra”, care se găseşte şi în 
'Aphar, semnificaţia sa poate fi rezumată spunând că exprimă "principiul adâncurilor”, "sursa 
pământului mamă" a tuturor 'Adamilor, 'Adamah; este polul "întunericului" fiinţei mele, care este 
încărcat cu Sămânţa divină, NUMELE meu secret, YHWH în germene. Puterea creatoare a iubirii 
lui YHWH în mine, combinată cu cea a lui Dumnezeu 'E/ohim, va transforma 

întunericul meu în lumină, 
umedul în uscat, 





ăi * Aceste patru consoane, ebraice sau Tetragrammaton, apar în Biblie - ele constituie NUMELE divin, 
nepronunţabil. Derivate din rădăcina care exprimă verbul "a fi", ele nu se citesc nici ca nume şi nici măcar nu se 
scriu (yod-he-waw-he), dar pot fi înlocuite la cititorii evrei prin 'Adonai: "Domnul", sau HaShem, NUMELE. 


31 Exodul 3:14: Numele divin îi este revelat lui Moise nu sub forma Tetragrammatonului, ci sub forma 
gramaticală a lui "neîmplinit", care implică noțiunea de devenire. 

32 Ioan 4, 14. 

33 Gen. 2:7. 'Adamah este "pământul" din care este alcătuit Adam din Geneza; el corespunde pământurilor sale 


interioare încă neîmplinite. 
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ceea ce nu s-a realizat în realizare, 
inconştiența în conştiinţă, 
mulțimea în unitate... 
Iisus este fructul din Pomul Cunoaşterii lui Adam cel Total. Făcând roade, voi deveni atunci 
şi eu Cristos; "micul meu eu" va fi dispărut complet înainte de a fi EU SUNT. 

Această Mare Lucrare, însă, nu poate fi făcută decât în experienţa unei întâlniri a Fiului în 
mine cu Adversarul, Satana din Biblie. Ca ființă creată, supusă legii dualității pe care puterea 
Duhului o va realiza în creșterea misterioasă a Fiului, sunt locuit atât de YHWH, cât şi de Satana. 
Omul creat liber este stăpânul jocului. 





. Libertatea noastră de a 
alege este de fapt analizată ca o libertate de cunoaștere; aceasta este ontologică... dar uitată! În 
acest exil al nostru şi al lui Dumnezeu, Adversarul devine Dușmanul, iar durerea intră în scena 
lumii; în durere încercăm acum să ne amintim. 

Interiorul şi exteriorul lucrurilor sunt cei doi poli ai aceleiaşi realități şi o legătură ascunsă 
trebuie să unească, fără îndoială, condițiile de sosire a unei fiinţe în lume și vocația sa cea mai 
profundă. 

Țara lui Ut se referă la ţara în care s-a născut și locuieşte lov. 

Cuvântul 'Outs (Ut) în ebraică este construit în esență pe numele copacului, 'Ets, prin care 
trece litera waw. Această literă waw este prezentă şi în inima Sfântului Nume yod-he-waw-he. 


Yod 
] 


NI 


Hé Hé 
Waw 


"Tetragrammaton este o sabie, yod este pumnul ei, waw este lama și cei doi he sunt cele 


două tăişuri”" 


Sabia este Cuvântul lui Dumnezeu prin care totul este creat. (Este oare de mirare că 





, NUMELE lui YHWH în rugăciunea ebraică!) 

La nivelul corpului, litera waw corespunde coloanei vertebrale, valoarea sa numerică este 
cifra 6; ea exprimă verticalizarea omului în copacul pe care îl este, în calitatea inerentă diferitelor 
funcții simbolice ale cifrei 6. 

La cel pe care eu îl numesc "Omul din ziua a şasea", adică cel care se află în situația celei 
de-a şasea zile din Geneză, creat chip al lui Dumnezeu fără a fi încă conștient de aceasta (ceea ce 
este ceea ce sunt majoritatea oamenilor şi astăzi pe pământ!), cifra 6 verticalizează doar corpul său 
fizic animal. Inconştient, omul se identifică cu lumea animală care îl locuieşte, se confundă cu ea şi, 
ne spune Biblia, este "incapabil să-și cultive pământul interior" populat de această junglă, deoarece, 
nefiind diferențiat de ea, nu o cunoaște. Vertical în corpul său fizic, el este doar orizontal în ființa sa 
interioară. 

În imaginea Sabiei, totul se joacă ca și cum litera waw de valoare 6 


10 
ni 


a fost despărțită de litera yod, o literă divină cu valoarea 10, neinformată de ea şi, prin urmare, 
incapabilă să joace rolul său coordonator - căci litera waw este şi conjuncția coordonatoare "şi". Ea 





34 Zohar III, 274 b. 
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joacă apoi pe un registru animal, dar nu uman, unde funcția sa este repetitivă şi ilustrează 
banalizarea Omului din ziua a şasea, străin de sine însuşi în interioritatea sa, şi polarizat pe singura 
lume exterioară unde "nimic nu este nou sub soare", unde totul este labirintic, profund deznădăjduit. 
Aceasta este o situaţie pe care o numim, cu referire la relatarea Genezei, cea a Căderii, am 
normalizat-o în mod fals, a devenit pentru noi ca o a doua natură, cedată lui Satan. 

Adevărata normalitate este cea a Omului din ziua a șaptea - cu referire la ziua a şaptea din 
Geneză. În această zi, omul intră în rezonanță cu NUMELE său secret. Waw-ul unit cu yod-ul şi 
fecundat de acesta, capătă atunci toată puterea sa; el verticalizează Omul interior, unind în el cei doi 
he ai Tetragrammatonului divin (YHWH), adică cei doi poli ai Arborelui Cunoaşterii pe care îl 
reprezintă; Aceşti doi poli, aşa cum am menționat deja, sunt lumina și întunericul, sau ceea ce este 
împlinit de Fiul și ceea ce nu este încă împlinit de El, până când Omul, la sfârșitul întâlnirii de 
opoziție YHWH-Satan, ajunge la dimensiunea Fiului total împlinit. 

Din această perspectivă, situaţia din ziua a şasea are sens doar în măsura în care pregătește 
ziua a şaptea, pentru care trebuie să aibă loc o tranziție radicală. 

Dar drama căderii îl paralizează pe om în starea de a şasea zi. Această stare este atât de 
blocată încât omul nu are nici o idee despre trecerea la ziua a şaptea, care este încă posibilă; el face 
față în mod greşit şi compensează goliciunea interioară printr-o formă religioasă exterioară care 
adesea îl leagă doar de o idee pe care o are despre Dumnezeu; apoi se supune legii prescrise de 
religia sa. În această conştiinţă bună el doarme şi de multe ori moare din cauză că nu a trăit! Căci el 
trăieşte cu adevărat doar atunci când este "întrupat". A se întrupa nu înseamnă pur şi simplu a 
îmbrăca un trup animal, ci a face joncţiunea între "eu" în sens imediat și "eu" din profunzime, în 
acest "trup" pecetluit în inima feminină a fiecărei ființe în ziua a şaptea a Genezei şi făcut din 
Prezenţa Sfântului Nume, inseparabilă de cea a Spiritului. Spiritul Omului este puterea sa erotică 
care, atunci când se împletește cu Duhul Sfânt al lui Dumnezeu, îi dă Fiului toată puterea sa de 
creştere. 


Trezirea poate fi obținută după o lungă perioadă de timp de ascultare a legii. Dar timpul 


îndelungat de ascultare a legii poate îngroșa şi zidul surdității Omului. Valorile legii se lipesc de el 
atât de mult încât nu poate renunţa la ele fără să-şi rupă pielea. Undeva îl așteaptă o moarte pe care 
o refuză, o moarte pentru el însuşi care îl sperie, pentru că orice destabilizare îl sperie. De 
asemenea, în acest model de viaţă, el a reușit să dobândească puteri, o situație exaltantă, la care nu 
are puterea să renunţe. El absolutizează valorile legii, îşi radicalizează etica şi se rigidizează într-un 
comportament mortificator în lipsa trăirii morții de a se întoarce la lumină. 


Dar există și o altă cale care poate duce la trezire. Pentru cel care este chemat la ea, totul se 


întâmplă ca şi cum Duhul ar fi suflat înainte ca legea să fi construit în el structurile care îi permit să 


gestioneze această suflare. Se pare că a devenit viu înainte de a fi aşezat în centrul copacului său. 

î PET BASS BI Aceşti oameni mușcă din toate nebuniile pe 
care le oferă primul nivel al vieții, pentru că puterea lor erotică - suflarea Spiritului din ei - îi aruncă 
în exces. 

Unii mor din cauza acestui exces. Alţii trăiesc o prăbuşire patologică, adesea ireversibilă: 
niciun înger nu va fi venit să-i protejeze pe unii dintre aceşti rebeli de Cel Rău; alţii, surzi la şoapta 
lucrurilor și scufundaţi de pasiunile lor, nu-i vor fi recunoscut prezența. Ei nu pot nici să treacă prin 
răzvrătirea lor, nici să o depășească, până în punctul de răsturnare unde Dumnezeu stă și așteaptă 
sufletul nobil“. 

În acest "punct" care este şi care nu este, atât de aproape de moarte, cu violenţa care a făcut 
ca fiinţa să danseze deasupra abisului, în sufletul său, ființa este cuprinsă de Dumnezeu. În acest 
punct, el experimentează viaţa, atingerea inefabilă; omul este ancorat în NUME. El are revelația 





35 Lc. 16, 16. 
36 Iov 33, 23. 
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bruscă a lui "EU SUNT în devenirea fiinţei”... în lumina orbitoare a lui EU SUNT. Omul a devenit 
un "suflet viu" în răsuflarea celei de-a șaptea zile. Odată cu 'Adam din ziua a şaptea, el aude 
porunca divină: 


"Stăpâneşte peste peştii mării, peste păsările cerului şi peste orice animal care se târăşte pe 
37 
uscat" 


în ceea ce priveşte lumea sa animală interioară, pe care va trebui să o numească şi să o prelucreze 
pentru a-i transforma energiile în lumină-informaţie, pentru a construi Pomul Cunoaşterii pe care îl 
reprezintă şi pentru a deveni fructul acestuia. 

Fructul va fi Fiul pe deplin împlinit; germenele său, "sunt în curs de a fi”, va deveni EU 
SUNT, NUMELE său. 

În Țara 'Outs (Ut) , Iov este prezentat încă de la începutul povestirii ca fiind în copacul său, 
centrat în sine, în axa devenirii sale, şi totuşi într-o stare de inconștienţă totală. 


P 

În această lumină, 'Iyob-Iov, personajul biblic care ne reține atenția în aceste pagini, are un 
destin profund marcat de numele său; în el este înscrisă o chemare divină la care va fi liber să 
răspundă; dar dacă nu va răspunde, energiile pe care le dezvăluie se vor întoarce împotriva lui şi îl 
vor devora; în schimb, dacă le va asculta prin mutaţiile pe care le cer, îşi va atinge NUMELE. 
Acum, primul nume al lui 'Iyob este chiar rădăcina cuvântului ebraic 'Eybah T. care cade 
de pe buzele divine atunci când Dumnezeu se adresează şarpelui în povestea Căderii. 

Şarpele (virusul) i-a dat lui 'Ishah (genomul viral) fructul din Pomul Cunoaşterii 
(instrucțiunile de clonare) - 'Ishah este numele "miresei"; ea este polul "neîmplinit" al Pomului, 
inconştientul lui 'Adam, "latura" lui Dumnezeu pe care tocmai i-o descoperise, femininul său 
interior cu care trebuie să se căsătorească pentru a construi copilul divin; ea nu este femeia în raport 
cu bărbatul la nivel biologic, acest nivel fiind puțin preocupant pentru narațiunea biblică”. 

'Ishah a luat fructul, l-a mâncat și l-a dat soțului ei, care a făcut la fel. Repetăm acest gest în 
fiecare clipă, inconştientul nostru fiind prins în capcana multiplelor seducții ale lumii înainte de a ne 
da seama. 

După ce 'Adam-'Ish, Mirele, a consumat fructul, Dumnezeu se adresează celor trei 
protagoniști ai dramei (șarpe, Adam, Eva) şi le comunică consecințele faptelor lor respective, 
consecinţe care nu sunt nicidecum o pedeapsă şi cu atât mai puțin un blestem, ci care manifestă pur 
ŞI simplu întoarcerea împotriva lor a energiilor pe care le aveau la dispoziție pentru a le realiza. 

Şarpelui Dumnezeu i-a spus: 


"Din moment ce ai făcut asta... Am pus dușmănie între tine şi 'Ishah, între sămânța ta și 


sămânța lui. Aceasta - sămânța lui - te zdrobeşte pe tine (ca) cap, iar tu îl zdrobeşti pe el (sămânţa 
lui) (ca) călcâi". 


Sămânţa lui 'Ishah, o cunoaştem, este sămânţa lui Adam: Cuvântul divin în numele sfânt 
YHWH; sămânţa şarpelui este Satana, Adversarul care a devenit Duşmanul. Şarpele o "striveşte" 
(dar se poate spune: o sufocă, o muşcă, o apucă...) pe 'Ishah de călcâi; călcâiul este un simbol al 
"rădăcinii" Pomului în care Omul trebuie să devină și de care trupul său este martor. Dar sămânța 
lui 'Ishah este YHWH; YHWH-Cristos îl zdrobește pe Satana în măsura în care a luat capul Omului 
şi a devenit capul acestuia; 'Ishah spune chiar că s-a lăsat "măritată" cu el“; el a devenit noul soţ, 


37 Gen. 1,27. 
38 Gen. 2:22 şi, de asemenea, A. de F. vol. II, cap. XXII. 
39 Gen. 3:15. 


40 Gen. 3:13. 
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uzurpând locul lui Elohim, singurul Tată şi singurul Soţ. 

În fiecare moment istoric al Căderii, coexistă momentul Răscumpărării. Fiecare clipă din 
istoria omului - şi a fiecărui om - este plină de Cădere și Răscumpărare; fiecare clipă a vieții 
aparține fie lui Satana în înstrăinare, fie lui YHWH în eliberare. 

Iar omul este locul de întâlnire a acestor două forțe opuse - Iov este omul care suntem 
cu toţii ca spaţiu în această luptă. 


Cuvântul 'Eybah, tradus prin "dușmănie", este de fapt din aceeași familie cu cuvântul pentru 
"dragoste", 'Ahabah. Este, în esenţă, iubirea divină pentru acel "altul decât EL" care este Omul 
chemat să devină total asemănător cu EL până când se va căsători cu EL! 

Cartea Genezei ne spune că omul "a fost creat după chipul lui Dumnezeu în ziua a şasea, 
pentru ca din ziua a şaptea să fie făcut asemenea lui". Aceste două verbe ebraice, care sunt 
confundate în traducerea greacă, trebuie deosebite radical unul de celălalt. "A crea" este o lucrare 
divină. "A face" este o lucrare divino-umană; este chiar scopul întregii vieți umane şi mai ales aici, a 
lui lov, în întâlnirea celor două forțe opuse, pentru a obţine asemănarea. 

În copacul care este, Omul este chemat să facă să crească în el cunoașterea, despre care ştim 
că este lumină şi încă nu este lumină; că este "perfectă" la un nivel de cunoaştere şi rămâne 
"mperfectă" în întuneric, pentru că nu este încă revelată. 

Nimic nu poate fi mai adevărat decât vechea propoziție înscrisă pe frontonul templului din 
Delfi: "Cunoaște-te pe tine însuţi şi vei cunoaște universul şi zeii". Cel care cunoaște secretul 
cosmosului său interior până în miezul NUMELUI său cunoaşte şi totalitatea universului exterior; 
interior şi exterior, în acest stadiu, sunt una, căci omul a intrat în unitatea divină. 

Iov este drept după criterii morale, dar şi în axa viitoarei erecţii a arborelui său. O coloană 
vertebrală a început să se construiască în adâncurile sale nespuse; el este gata să intre în rezonanță 
cu NUMELE său divin, pe care nu l-a cunoscut până acum decât ca YHWH al legii, cu totul în afara 
lui. 

Textul îl descrie pe Iov ca fiind "temător de Dumnezeu". Relaţia de teamă care se stabileşte 
între om și Dumnezeu este consecutivă la ceea ce numim Căderea. În această iluzie, omul a pierdut 
starea de intimitate cu Dumnezeu şi încă nu şi-a recăpătat-o. El îi aude vocea și se află la o distanță 
vibratorie atât de mare faţă de ea, încât un tremur îl cuprinde în toată fiinţa sa; el cunoaşte frica. 


"Frica de YHWH este îndemnul la înțelepciune, iar umilința precede Gloria". 


Frica este deja conştientizarea distanţei care îl separă pe om de Dumnezeul său, iar umilința 
este starea necesară pentru a începe drumul care va reduce această distanță şi îl va aduce pe om în 
Gloria divină - în timp ce lov încă savurează doar gloria "micului său eu"! 

Putem ghici că acest "iubitor de Dumnezeu" va fi pus la proba smereniei. Să înțelegem 
umilința în sensul spiritual şi nu moral al termenului; etimologia sa, humus, "umed", ne dă cheia: 
Iov va fi condus cu siguranţă în ţara sa din adâncuri, în 'Adamah-ul său, pe care la început nu-l 
cunoaște, pentru că, rupt de Dumnezeu în situaţia căderii, omul este şi el rupt de 'Adamah-ul său. 
"El se îndepărtează de ceea ce este neimplinit", fuge de inconştientul său, nu are nicio considerație 
pentru 'Adamah-ul său, pentru 'Ishah-ul său; îşi ignoră pământul, "humusul" adâncului, fără de care 
este "singur de la sine" şi nu poate face calea căsătoriei. 

Starea sa de perfecțiune morală pare condamnată la distrugere. Cuvântul ebraic 
"desăvârşire", Tom, este format din cei doi radicali inversaţi ai lui Met, "moarte", pe care eu îl 
traduc mai ușor prin "mutație", aşa cum am făcut mai sus, căci nu există moarte ontologică fără 
înviere; sunt cei doi poli ai aceleiași realități. Omul care se îndepărtează de Dumnezeu refuză 
învierea și se îndreaptă inexorabil spre o moarte al cărei celălalt pol nu-l cunoaştem. 

Perfecțiunea, Tom, poartă în numele său vocaţia de a se întoarce spre "mutație", Met, cele 





41 Prov. 15:33. 
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două cuvinte Tom şi Met, alcătuite din aceleași două litere, exprimă în profunzime aceeași energie. 
Atunci când o calitate de "Fiu", rod al unui astfel de pământ, este integrată, acest Fiu trebuie 
să moară pentru a învia ca un nou Fiu pe un pământ nou. 
Mai presus de toate acestea vorbeşte Hristos când spune: 


"Dacă bobul de grâu nu moare, nu poate da rod"” 


pe care îl putem traduce și astfel: "Dacă Fiul nu moare, nu poate da rod", "Fiul" şi "bobul de grâu" 
fiind acelaşi cuvânt ebraic, Bar. 

Este nevoia de a muri pentru sine, la un asemenea nivel de conștientizare şi de securitate 
legat de inteligenţa pe care o are atunci despre lucruri. 

Este un spirit de abnegaţie pe care Omul învaţă să-l dobândească pe parcursul căii, pentru că 
începe să cunoască legea ei şi, în același timp, numeroasele ei daruri... El este ars de iubirea divină, 
pătruns de Sabia de foc, îmbătat de vinul ei! 

Dar la început, când "distrugătorul" trece şi noi nu a experimentat acest dar total în carnea 
sa, el ne smulge pielea! Şi îi dau acestei ultime expresii sensul ei deplin, căci va trebui să le scoatem 
una câte una aceste "tunici de piele"*, ele sunt doar lumină necunoscută. Un joc de cuvinte - dar 
unul operaţional - leagă acești doi termeni "piele" şi "lumină", respectiv 'Or şi 'Or. Cele două litere 
care prezidează aceste două cuvinte, altfel identice, sunt 'ayin şi 'aleph şi au o relație strânsă între 
ele de întuneric ('ayin este "sursa") şi lumină ('aleph este 'Elohim). 

Tunicile de piele, sunt de lumină pentru că Mirele va îmbrăca "pe cel care vine din deşert 
sprijinindu-se pe iubitul său", cel pe care psalmistul îl cântă la rândul său "ieșind în toată 


frumuseţea ei, îmbrăcată într-o haină de aur". 


Bunurile lui lov din exterior semnifică ceea ce are în interior. 


"I s-au născut șapte fii şi trei fiice. 

Avea şapte mii de oi, trei mii de cămile, 

cinci sute de perechi de boi, cinci sute de măgari 

şi mulți sclavi. 

Acest om a fost cel mai mare dintre fiii Orientului". 
Iov 1:2-3 


Iov are zece copii: şapte fii şi trei fiice. 

Numărul 10 este cel al literei yod, care prezidează Tetragrammaton-ul divin YHWH (Yod- 
hé-waw-hé) şi care conține totul. Numărul 10 este, de altfel, cel al unității din registrul zecilor, 
căruia Îi aparțin numerele care simbolizează actualizarea lucrurilor - acestea, în principiul lor, sunt 
exprimate în registrul unităților. Numărul 1 este divin, aparține numai lui Dumnezeu; numărul 10 
este tot Dumnezeu, dar în măsura în care este întrupat în Creația sa. 

Cei zece copii ai lui Iov dau seama de NUMELE său secret, în miezul ființei sale, un NUME 
necunoscut de el până când nu devine unul, dar pe care îl exprimă Tetragrama divină YHWH. Cei 
şapte fii sunt cele şapte naşteri pe care va trebui să le realizeze în interiorul său pentru a ajunge la 
acest NUME. Cifra 7 conține ideea de plenitudine, de sațietate: aceasta înseamnă că numărul 
nașterilor sale interioare poate fi de trei sau de douăsprezece morți-învieri, dar nu contează, esențial 
fiind faptul că el merge până la capătul lui însuşi până când totul este împlinit şi devine NUMELE 
său. 


42 Ioan 12:24. 

43 "Învelişurile de piele" sunt încă unul dintre termenii care califică polul "întunericului" din Pomul 
Cunoaşterii, dar mai ales folosit după Cădere, când acest pol acoperă întregul 'Adam. 

44 Ps. 45:14. 
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Un alt mit biblic, cel al lui Tobias, ne va aduce aceleași informaţii: în marea sa călătorie 
interioară, Tobias se căsătoreşte cu femeia sa din adâncuri, reprezentată de Sarah, şi moare de şapte 
ori în căsătoriile sale, înainte de a recăpăta lumina și de a intra în viziunea cerească. 

Întreaga Creaţie este feminină în raport cu Dumnezeu, care se arată ca fiind "masculin" în 
raport cu ea - ceea ce nu înseamnă că există o dualitate în Dumnezeu; doar operațiile divine în ceea 
ce este creat au un caracter masculin sau feminin. Aşadar, 





Apariţia fiului total împlinit la Iov este astfel cuprinsă în promisiunea celor șapte fii ai săi: ei 
reprezintă mutațiile sale necesare; dar şi în cea a celor trei fiice: ele reprezintă unitatea care trebuie 
cucerită. 3 şi 7 sunt inseparabile. Unitatea este tri-unitate şi spre ea tind toate ființele să moară în 
praful lor de multiplicitate pentru a învia într-o participare la lumina divină unificatoare. 

La sfârşitul cărții, lui lov i se vor înapoia trei fiice, dintre care acestea sunt primele roade; 
ele vor fi numite; ele vor fi secretul NUMELUI lui Iov, secretul Miresei. 

Astfel, tot potenţialul său ca om - fiu şi soţie - este exprimat de cei şapte fii şi, respectiv, de 
cele trei fiice ale lui Iov, toate conţinute în promisiune în NUMELE Sfânt YHWH. 

Amintindu-ne de corespondența numerică a literelor care alcătuiesc Sfântul NUME, vedem 
achiziţiile lui lov aşezate în perspectiva corectă a arhetipului lor. Cei zece copii ai lui lov sunt 
unitatea promisă a împlinirii sale în litera yod a valorii 10. 

Cele şapte mii de oi şi cele trei mii de cămile formează și ele o unitate; ele stau pe marginea 
Sabiei, de-a lungul axei verticale a acesteia, formată din calea yod-waw. Când sună ora unei a şaptea 
zile, respiraţia divină animă Sfântul Nume; 







Yod 10 


DIA ae | semeni E 3— | —5 


NI) 


Waw 6 


În actul carnal de unire pe care îl cunoaştem între două fiinţe de sex complementar, orgasmul 
este o moarte a fiecăruia, în sensul unei aboliri totale şi sublime a ceea ce era din el, pentru a tinde 
spre un nou întreg; în acest "nou întreg", în acest surghiun de viaţă, experiența unităţii cucerite cu 
celălalt şi în celălalt este de o asemenea intensitate încât trasează deschiderea spre divin. 

În actul interior, acest "totul nou" este deschiderea către divin; el face ca fiinţa să devină 
sacră. "A face sacru" este numele "sacrificiului", al cărui sens a rămas polarizat în concepția noastră 
occidentală a cuvântului, care a rămas polarizată pe ideea de moarte şi de în timp ce etimologia sa 
pretinde înviere şi îmbogăţire. 

Oaia este animalul de sacrificiu. Cele șapte mii de oi ale lui lov ne spun că acest om este 
gata să-şi sărbătorească nunțile interioare, gata să-și realizeze potenţialul de bogăție ţinut până acum 
captiv de lege, şi copt acum pentru a-și permite morți şi învieri succesive pentru a-și atinge 
NUMELE. 

NUMELE său secret, UNUL fiinţei sale, este simbolizat prin 3; aici cele trei mii de cămile. 
Cămila este animalul din deşert care, cu paşi siguri, face călătoria, iar rezerva de apă pentru 
călătorie se află în interiorul său; nu are nevoie de rezerve externe pentru mult timp. El este chipul 
Omului chemat să traverseze deșerturi în interiorul său și să treacă prin porți, dintre care ultima, 
spune Hristos, este "urechea acului", adică poarta înţelepciunii divine“. 

Cele trei mii de cămile încununează cele şapte mii de oi; ele simbolizează dinamica 
împlinirii la care este chemat lov şi sunt analoge celor trei fiice care vor fi redate alesului după 
nașterea celor şapte fii ai săi, la rândul lor analogi celor șapte mii de oi. 





45 Me 10, 25 şi L ch. V. p. 175. 
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De o parte şi de alta a axei verticale a Spadei, construită de cei care tocmai au fost numiţi, 
cele cinci sute de perechi de boi şi cei cinci sute de măgari sunt aşezate pe fiecare dintre cele două 
he (de valoare 5). He este "respirația", iar cei doi he sunt cei doi plămâni ai interiorității lui lov, care 
sunt responsabili pentru a alimenta focul acestei opere de iubire. Asemenea boului și măgarului din 
pătuţ, în jurul Pruncului Dumnezeu“, acești boi şi măgari sunt acolo gata să sufle în creşterea lui 
Iov. 

Boul este un simbol al puterii și al cunoaşterii. Coarnele sale îndreptate spre cer sunt ca nişte 
antene ale inimii care se îndreaptă spre sursa tuturor darurilor și primesc de la Dumnezeu 
informațiile necesare pentru a săpa brazda pământului adânc în care va răsări noul Fiu! 

Măgăruşul ciuleşte urechile; se supune. Reversul servituții căreia îi este victimă pe pământul 
exterior o transformă în simbolul servitorului lui Dumnezeu în ascultare iubitoare şi eliberatoare. Pe 
un mânz, "mânzul unei măgăriţe", spune Evanghelia, Isus, Fiul Omului, călăreşte spre Ierusalim 
pentru a se supune până la capăt”. 

Tăria-cunoaştere și ascultarea sunt cei doi he, cele două suflări ale lui lov pentru a-şi împlini 
drumul care, din întuneric, îl va conduce la Lumina strălucitoare a NUMELUI său. Prin ei, ca şi în 
ieslea din Betleem, Duhul lui Dumnezeu atrage în nările Omului vântul arzător al unei zile a şaptea. 

În sfârșit, nenumăraţii sclavi care încă mai alcătuiesc averea lui Iov sunt praful neîmplinit al 
fiinţei sale. Ele simbolizează mulțimea în faţa unităţii pe care trebuie să o atingă Iov, şi sterilitatea 
sa actuală în fața admirabilei fecundități spre care va fi pus pe drumul său. 

Această repartiție foarte precisă a bunurilor lui lov, în vederea modelului divin care este 
Sămânţa acestui om - NUMELE său, Cuvântul-Sabie - ne spune că integritatea, chiar perfecțiunea 
morală, dreptatea celui care îl caută pe Dumnezeu cu atâta intensitate a pus în locul său energiile 
laturii sale neîmplinite: "Imaginea" răsturnată în starea de cădere este acum reconstituită. 


Chipul lui Dumnezeu desfigurat de păcat, fragmentat de vrăjmaş (de ADN), este reconstituit 


în lov (întregirea genomului viral). Imaginea reconstituită va urma calea Asemănării. 

Şi acest lucru este posibil pentru lov, care este şi fiecare dintre noi. Pentru că "eu sunt în curs 
de a fi" al fiecăruia, făcut viu prin „ este vizitat în fiecare clipă de Hristos cel 
înviat, care l-a învins pe Satana şi a redeschis calea Asemănării în fiecare om, de la începutul și 
până la sfârşitul timpului, căci El este Cel Veşnic. 


"Ziua", în ebraică Hayom, face ecou la "ziua a şaptea" din Geneza, celebra zi în care 

"Dumnezeu -'Elohim se retrage din lucrarea sa pe care a creat-o, pentru a o face". 

Această "facere" implică distrugerea unei prime "modelări" conform legii, astfel încât omul 
răspunde unei noi cereri de creştere, de această dată de ordin ontologic, pentru că retragerea lui 
'Elohim face loc unei creşteri a lui YHWH (clonare genom viral). 

Articolul () din fața numelui divin Elohim este foarte important: 'Elohim este Dumnezeu 
care, nenominalizabil în transcendenţa sa, se revelează sub acest nume în actul său creator. 

În imagine (creat după chipul lui Dumnezeu), omul este un 'Elohim în putere, în forța 
creatoare pe care Dumnezeu i-o dă pentru a se realiza. În Iov, în măsura în care începe această 
Mare Operă creatoare, sunt chemaţi toţi "fiii" săi, fii potenţiali (codurile genetice ale elementelor 
virale), adică energiile-putere care sunt chemate să construiască fiinţa sa. 

Toate aceste forțe interioare sunt convocate, "mobilizate", ca în sensul militar al termenului, 
căci verbul ebraic folosit - de la rădăcina Yatsob - îl împarte cu Tsaba', armata! Descrierea 
posesiunilor lui lov a însemnat deci cea a "armatelor sale interioare", viitoarele armate angelice 
aparținând încă ordinului psihic, animalic, care populează orice ființă şi pe care 'Adam le livrează 
de la început lui Satana. 





46 Este. I, 3 - versetul care a fundamentat imaginea tradițională a ieslei. 
47 Ioan 12,14. 
48 Gen. 2,3 explicat mai sus în capitolul II. 


267 


La lov, prin dorinţa pe care acest om o are pentru Dumnezeu şi prin tăria legii pe care a 
respectat-o în acest scop, aceste puteri au fost corect ordonate, gata să joace din nou în totalitate cu 
YHWH, dacă nu cumva duşmanul le fură, ba chiar le devorează! 

Printre toți "îngerii" care vin să se prezinte în fața lui YHWH, vine şi Satana, "Adversarul"; 
numele său ebraic indică bastionul pe care îl constituie în fața Sfântului Nume, ca un "gardian al 
pragului", care joacă într-adevăr rolul de adversar pentru a trezi în cel care face drumul spre YHWH 
forța de integrare a energiilor pe care le este; căci aceasta este funcția sa ontologică. Adversarul, 
însă, a devenit Duşmanul în persoana serafimilor căzuţi, gelos pe Om şi aducându-și continuu 
capcanele în pragul fiecărei uși, pentru a devora pe oricine se apropie de ea. 


Odată cu însărcinarea dată lui Satana de YHWH de a distruge toate bunurile lui Iov, dar 
respectându-i persoana, cei doi "complici" se despart. 

Prin "sabia de foc", "sabia cu două tăișuri care ucide şi dă viaţă", totul piere: mai întâi 
animalele şi sclavii! Să înțelegem că încercarea înseamnă o primă mutație fantastică a tuturor 
energiilor mobilizate în lov. 

Apoi, când un uragan smulge casele copiilor săi și aceştia mor în mijlocul ruinelor, nu putem 
ignora faptul că "uraganul", Ruah gdolah, este şi numele Sfântului Duh al lui Dumnezeu! "Prin 
suflarea Cuvântului său, cele două s-au făcut", dar prin aceeaşi suflare, în situaţia zilei a şaptea, 
"Dumnezeu distruge cele două şi pământul, lucrarea sa pe care a făcut-o". Legea morţii şi a 
învierii, ca şi cea a expirării şi a inspirației, care stă la baza oricărei vieți şi respiraţii, este la lucru 
chiar înainte ca omul să fie capabil să o discearnă şi să și-o însușească. 

Textul ne spune, 

"Iov se ridică, îşi rupe mantia, se rade în cap şi cade la pământ prosternat"?.. 

Îşi rupe mantia, simbol al puterii cu care a fost îmbrăcat de achiziţiile sale materiale și culturale, 
valorile religioase, etica; ştie imediat că nimic din toate acestea nu mai este adecvat pentru 
cutremurul care tocmai l-a cuprins. El confirmă acest gest şi îl amplifică prin faptul că îşi rade 
capul. Părul este un simbol al puterii. lov acuză deșertăciunea propriei sale forţe, cea a suflului său 
interior, care nu mai provine din achiziții exterioare; fără îndoială că va trebui să se alimenteze 
dintr-o nouă sursă pe care nu o cunoaşte. 


Necunoscut, şi totuși nu străin de o parte din el însuşi până atunci necunoscută, care îi 
vorbeşte şi i 


"Gol am ieşit din pântecele mamei mele", spune el, "și gol mă voi întoarce acolo". 
"YHWH a dat, YHWH a luat, binecuvântat fie NUMELE lui YHWH". 


"Adevărat, adevărat, îți spun că, dacă nu te naşti din nou", îi spune lisus lui Nicodim în 
Evanghelia Sfântului Apostol al Tainei dumnezeieşti, "nimeni nu poate vedea Împărăția lui 
Dumnezeu". 

- "Nu poți să te întorci în pântecele mamei tale şi să te naşti a doua oară", a spus Nicodim”. 

lov se ancorează în NUME, care îl informează despre misterele insondabile ale Omului: 
"Gol mă voi întoarce acolo" se poate citi: "Gol mă voi întoarce la NUME", pentru că nu există loc 
pentru evreu decât în referire la NUMELE Sfânt, locul "Ţării Făgăduinţei”. Această parte a 
adâncurilor lui lov tocmai a livrat secretul; el ştie că trebuie să se întoarcă nu în pântecele mamei 
sale biologice, ci în pântecele matern al lui 'Adamah din adâncuri. 

Durerea l-a împins pe lov până în adâncul fiinţei sale. 

Din acest punct de ancorare în necunoscut, 





49 Ps. 33:6. 
50 Gen. 2:2 şi F.A., vol. II, cap. I şi II. 
51 Iov 1, 20. 
52 Iov 1,21. 


53 Ioan 3:3. 
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"În toate acestea. Iov nu-și pierde axa şi nu blasfemiază împotriva lui Dumnezeu"s*. 

Iov rămâne în seva copacului său. Această primă bătălie este câştigată; tentaţia de a "poseda" 
este respinsă. Să nu uităm că sunt trei proprietăți precise care califică fructul Pomului Cunoaşterii 
propus de Satana lui 'Ishah şi descris de ea ca fiind: "bun de mâncat (plăcere); de dorit pentru ochi 
N. şi prețios pentru succes (putere)". Aceste trei componente ontologice majore ale fructului 
sunt, de asemenea, subiectul celor trei ispite ale lui Hristos, cel de-al doilea 'Adam”. Iov nu va 
scăpa de același plan al înşelătorului! Nici unul dintre noi, nici unul dintre ~'Adami~ nu scapă de 
ea! 

Satana intră în joc şi va trece prin toate tunicile de piele ale lui Iov în sacrificiul tuturor 
animalelor sale interioare, până la ultima piele, cea a Liwiatanului”! Cea a monstrului "pe care l-ai 
format ca să se joace în el", spune psalmistul“. În inima Liwiatanului (nucleul celular), YHWH se 
ascunde pentru a juca jocul creativ şi realizarea omului. 

În el, aşadar, va fi ultima întâlnire în finalitatea jocului. 


"Piele, până la (ultima) piele!", strigă Satana. "Tot ce are un om dă până la răsuflare, dar 
dacă întinzi mâna ta și te atingi de oasele şi de carnea lui, te va blestema în față". 


Una dintre cheile principale ale cărţii lov se află în acest discurs. "Piele" este cuvântul 
central din ea. Pielea este tunica cu care Dumnezeu îl acoperă pe "Adam după cădere"® (prin 
transcriptaza inversă). Acest cuvânt ebraic este alcătuit din aceleaşi litere ca şi cel care desemnează 
partea "încă neîmplinită" a Pomului Cunoașterii. Acest lucru înseamnă că 'Adam este apoi acoperit 
de inconştiența sa; ceea ce am exprimat mai sus când am spus că alegerea lui 'Ishah şi, în 
consecință, cea a lui 'Adam de a se lăsa căsătorit de Satana, îl face pe 'Adam să regreseze într-o 
situație de ziua a şasea; această situaţie este caracterizată în esenţă de o stare de confuzie cu puterile 
sale animale interioare, autonome ontologic şi aflate acum sub stăpânirea Satanei. Omul, care este și 
el autonom prin natură, este acum doar jucăria Duşmanului! 

În cuvântul Satanei: "Piele până la (ultima) piele", acest "până", Be'od în ebraică, este 
compus din aceleași litere ca şi verbul 'Abod, "a ara", "a lucra"; şi acest cuvânt străluceşte cu atât 
mai mult în fața ochilor cititorului cu cât este repetat la sfârșitul versetului, ca și cum ar necesita o 
atenție specială. Pentru lov a sosit ceasul unei "zile a şaptea”; el a devenit capabil să "îşi are 
'Adamah", să se "căsătorească cu 'Ishah" sau să se "întoarcă în pântecele mamei sale", toate 
acestea exprimând "lucrarea" de întoarcere, care este şi căsătoria și gestația. 

Satana cunoaşte importanţa rolului lui '7shah în acest joc, întrucât o numeşte cu numele prin 
care 'Adam şi-a exprimat extazul atunci când Dumnezeu l-a condus la ea în adâncul trezirii sale din 
somn: 


"Acesta este cel care este os din oasele mele şi carne din carnea mea". 


care în ebraică înseamnă: "Iată-o pe cea care este substanța substanței mele și taina Sfântului Nume 
pecetluită în inima ei cu puterea Duhului", o putere care poate fi numită erotică atât de mult încât 
puterea ei îi va permite lui 'Adam căsătoria cu "shah, chiar şi căsătoria cu Dumnezeul său! 





54 Iov 1, 22. 

55 Cf. A. de F. tom III, cap. VI. 

56 Iov 40, 25 până la sfârşitul lui 41. 

57 Ps. 104:25-26. 

58 Iov 2, 5. 

59 Gen. 3:21 şi A. de F. vol. III, cap. XXI. 


60 Cf. Gen. II, 23 şi A. de F. Vol. II, pp. 315. 
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Lipsit de toate bunurile sale materiale şi emoţionale, precum şi de toate referinţele la valorile 
semnificative, lov este acum afectat de Satana "în oasele și în carnea lui". Aceasta se traduce în 
exterior printr-o boală de piele, lepra, care este obiectivarea animalului său familiar, dar nesperat, 
mândria. 

Iov va intra în creuzet şi va experimenta alchimia sufletului său. 

Am putea pune în locul acestei boli, lepra Shehyne, Shahats care este mândria, aceste două 
cuvinte fiind una în profunzime. Shehyne - ca şi Shahats - este un curent de foc care nu s-a putut 
ridica pe verticală într-o flacără purificatoare şi care, atunci când este coborât pe orizontală 
(Shahoh; a se prăbuşi), produce băşici“!. Bubele vanităţii narcisiste, aceasta este de fapt mândria şi, 
odată cu ea, animalul bucuriei triumfătoare în starea de cădere în care omul se crede zeu chiar 
înainte de a fi pornit pe calea realizării. 

Or, această cale de realizare trece mai întâi prin moartea acestui fals zeu, apoi prin 
întoarcerea la "umed" - umilință - care este o privire la 'Adamah, o pătrundere a soţiei pentru 
gestaţia copilului divin. lov va coborî în umezeală; dar pentru moment el este în focul băşicilor sale! 

Este necesară o zdruncinare cosmică pentru apariția sevei din Pomul Cunoaşterii, pentru 
apariţia "Fiului Omului", care răstoarnă totul, care distruge ceea ce a fost, căci numai El ESTE; şi în 
această a şaptea zi El vine. 

Într-adevăr, Iov este brusc cufundat în partea sa de întuneric neîmplinită sau, întrucât acest 
cuvânt este alcătuit din aceleași litere ca şi cele ale rădăcinii Ra”, în "pieile" cu care este acoperit, 
dar pe care până acum nu le putea vedea pentru că era atât de identificat cu ele. 

Obiectivarea "pieilor"” noastre care constituie puterile noastre de întuneric, într-o experiență 
vizibilă şi concretă, este o încercare foarte dureroasă, chiar o "nenorocire"! 

Această suferință ne permite să vedem şi să numim elementele inconştientului nostru pentru 
a le transforma în lumină, din duşmanul care aparent era, ea devine în profunzime "prieten"; chiar 
dacă doare, durerea are aici un sens: omului căderii, nu-i spune Dumnezeu - adresându-se lui 'Ishah 
- "vei naşte în durere", naștere despre care ştim acum că este cea a lui însuși, în el. Această vorbă 
divină, departe de a se abate asupra lui 'Adam ca o pedeapsă, este dimpotrivă o informare dată 
acestuia despre consecinţele mortale ale actului pe care tocmai l-a trăit, dar căreia Dumnezeu îi dă 
toată deschiderea unei posibile răsturnări de situație; acest lucru este confirmat de aceeași rădăcină 
Ra' care, într-o altă figură de balet, dacă pot spune așa, devine 'Er, cel trezit! iar pielea însăși, 'Or, 
pronunţată 'Our, este verbul "a trezi”. Aceasta înseamnă că trezirea implică experiența pieirii; iar 
lumina, experienţa întunericului! 

Cei trei prieteni ai lui lov sunt trei "fețe", trei aspecte ale lui Iov cu care va trebui să 
comunice. Odată cu venirea lor începe lucrarea Satanei care atinge în lov - a anunțat-o el însuşi - 
"oasele şi carnea lui", adică partea încă necunoscută de el, 'Ishah-ul său interior. În acest fel, lov 
reia experiența lui 'Adam din a şasea zi a Genezei, care a fost transformat într-un "suflet viu" prin 
suflarea lui Dumnezeu și care a văzut cum această latură complet diferită a sa se ridică în fața lui în 
mâinile lui Dumnezeu, o întâlnire ciudată faţă în faţă pe care va trebui să o accepte. 

lov este acest 'Adam pe care „ care îl smulge din lumea căderii, îl 


răvăşeşte. El nu ştie, şi nici prietenii lui nu ştiu, că 
, dar pe care o şi emană: putere, bucurie şi posesie. 


'Elifaz din Teman înseamnă "zeul aurului". El îi va arăta lui lov iluzia puterii sale, toată făcută din 
aur, bogăţie şi onoruri. 

Bildad din Şuah este "cel fără uger". El este, în cele din urmă, și fără iubire! Crezând că-l iubește 
pe celălalt, el nu iubeşte în el decât proiecția lui însuși; se bucură de ea, se gândeşte la ea! Și vrând 
să-i ofere iubire, ispită, îl devorează... uneori epuizându-l! El devine un Satana "mâncător de praf'?, 
care mănâncă energiile celuilalt. Bildad cel "aplecat" asupra lui însuși va juca acest rol. 









61 Cf. Egiptul interior, p. 122. 
62 Gen. 3:14. 
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Tsophar din Naamah este "creşterea frumusetii". Frumuseţea, ceea ce este "de dorit pentru ochi", 
spune 'Ishah când contemplă acest aspect al fructului din Pomul Cunoașterii pe care şarpele-Satan i- 
| înmânează, vine din posesie, din "a avea"®. Iov, lipsit de orice posesiune, este obligat să treacă la 
"a fi". În Iov "fiul văduvei" este mort. Iov nu a dat niciodată viaţă acestui "fiu" interior, iar 'Ishah 
este văduvă de cel care i-a fost delegat ca soț şi care nu s-a întors încă la ea! 


Aceşti trei bărbaţi - aceşti "eu" - oricât de stângaci ar fi în lucrurile bune pe care încep să le 
spună, se vor dovedi indispensabili pentru a-l readuce pe Iov la propria măsură și a-l feri de nebunia 
în care contactul imediat cu puterea supremă a întunericului l-ar face să se prăbușească. Căci el va 
deschide "pielea" Liwiatanului, această ultimă piele care ascunde secretul NUMELUI; va ajunge la 
ea, cu siguranță, dar nu fără a integra mai întâi toate cele "animale mici și mari" care populează 
'Adamah-ul său, "marea imensă" - mama adâncurilor - şi nu fără a fi însoțit în această noapte 
compactă de YHWH însuşi ca ghid. 


Așa cum păianjenul înfăşoară firul pe care l-a întins într-un fel de pânză pentru a-l mânca şi, 
în același timp, secretă ultimul fir pe această pânză prestabilită pentru a ajunge în centrul pânzei 
astfel ţesute, tot aşa vor face cei trei prieteni ai lui lov, pe de o parte, în lucrarea distructivă a 
Satanei devorator, iar pe de altă parte, YHWH construindu-și slujitorul în centrul căruia stă și îl 
atrage. 


"Săgeţile” Celui Atotputernic sunt tocmai acul țesătorului divin care, în timp ce țesătura 
IA II Coant "sageata", Fise, când se pronunţă 


Hatsi, înseamnă o "jumătate": este o jumătate din el pe care Atotputernicul, Shadai, i-o conferă lui 
Iov, o parte din viața lui yod - YHWH în devenire - pe care acest cuvânt o secretă, ca un fir de suflet 
încrețit la capătul acului... 

În ceea ce privește numele lui Sadai, acesta este alcătuit în esenţă din litera shin, piatra 
adâncurilor, "piatra unghiulară"“ în care este pecetluit NUMELE sfânt, de altfel discret prezent în 
ultimele două litere, dai, care răsturnate sunt yod. Acum, ideograma literei shin este un arc întins la 
extrem într-o reţinere a energiilor astfel încât, atunci când săgeata pleacă, să atingă scopul propus - 
aici lov - suficient, atât cât poate suporta. 

lov este simbolic decapitat; el nu mai înţelege nimic, nu mai ştie nimic. La nivelul gâtului, în 
acel gât îngust în care se strânge respirația şi din care izvorăşte cuvântul, omul este lucrat pentru a 
deveni Cuvânt. 

"Ce este omul", spune el, 

"ca să faci atâta caz de el? 

Că ţi-ai pus inima pe el? 

Că îl vizitezi în fiecare dimineaţă și îl testezi în fiecare clipă? 
În fiecare moment"? 


"Ce este omul", spune psalmistul“, 

ca să vă amintiți de el? 

Și pe fiul lui 'Adam, ca să-l cercetezi? 

L-aţi făcut puţin mai mic decât Dumnezeu..." 


Să ne amintim că verbul ebraic "a ţine minte" este şi substantivul care îl desemnează pe 
"bărbat". In această formă interogativă, cântărețul se miră... nu îndrăzneşte să creadă în dorința lui 


63 Gen. 3:6. 
64 Cf. L ch. V. p. 244. 
65 Iov 7, 17-18. 


66 Ps. 8, 5-6. 
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Dumnezeu pentru această "ființă slabă", chiar "bolnavă", pe care o desemnează psalmistul - căci așa 
se numeşte omul, 'Enosh, de care Dumnezeu "îşi aminteşte". El își aminteşte de această Mireasă şi 
face "lucrare bărbătească" în ea! Și 

"Fiul Omului", adică Fiul celui care, în chip de imagine, face în sine lucrarea masculină, pentru că 
îşi "aminteşte" de 'Adamah-'Ishah a sa, de pământul-mamă al adâncurilor, încărcat cu Chipul divin 
din care va creşte Fiul. 


Cu siguranţă că Dumnezeu l-a făcut cu puţin mai mic decât El însuși! Din puţin, dar şi din 
atăt de mult! Câte morți nu trebuie să trăim ca să compensăm acest "puțin"! (datorită faptului că 


puţini oameni se trezesc” este nevoie de mai multe reîncarnări). 

"O, popor cu gât țeapăn", se plânge în repetate rânduri Dumnezeul lui Israel, căutând să 
spargă închisorile pe care omul şi le construieşte prin rațiunea sa, prin sistemele sale filosofice, prin 
voinţa sa, chiar prin eroismul său, prin certitudinile sale... în care crede că se protejează, când de 
fapt îşi sapă morminte. 

Gâtul, 'Oreph, este locul de "eliberare a pieilor", "deschiderea trezirii"®. În acest coridor 


a se revarsă lumina unei conștiințe cucerite asupra unei puteri a întunericului și apoi pune un 


Săgețile divine distrug toată înțelepciunea umană din lov, oricât de mare ar fi ea. Iov este 
rea prețios pentru inima lui Dumnezeu pentru a nu intra în înțelepciunea Lui, " 
"5. Prin gura profetului Său Isaia, El spune: 


"Voi distruge înțelepciunea celor înţelepţi". 


care toate îşi au limitele lor, limite de altfel conţinute chiar în numele rinichilor, Kiliyot, rădăcina 
Kol este o totalitate care, atunci când este atinsă, trebuie distrusă, aceasta este legea ontologică. 
Dumnezeu îl vrea pe Om fără limite, infinit, Cel care l-a creat "capabil de asemănare", capabil de 
Dumnezeu! O cerere teribilă! 

Iov îşi descarcă bila. Bila este un foc, focul matriceal al metamorfozei“?. 

Golit din toate părțile, lov simte cum i se scurge viaţa, cum i se usucă "sângele sufletului" şi 
nu degeaba vorbeşte despre "cornul său rostogolit în țărână": viitoare coroană, cornul Omului 
(aceeaşi rădăcină) este parcă implicat în adâncul fiinţei sale, legat de fătul divin al interiorității sale, 
care nu poate creşte decât după ce răsună ceasul unei zile a șaptea. La acest "gong" al celei de-a 
şaptea zile (aşa cum îl numeşte tradiţia chineză), cornul începe să se deruleze în adâncul ființei, 
țesută din "tărână". 

Omul, aşa cum am amintit mai devreme”, este format din "ţărâna din 'Adamah"”!. Iar 
fecunditatea lui începe să fie recuperată în momentul în care, în sfârşit, se întoarce la 
'Adamah-'Ishah a sa: "ţărână, eşti, şi la ţărână te întorci", îi spune Dumnezeu lui 'Adam, adică lui 
Iov, ţie care mă citeşti, mie! 

Dacă îşi rostogoleşte cornul (genomul n.tr.) în ţărână, acest mare stăpân de ieri, este pentru 
că, în sfârșit, renunţă la exterior și începe să se integreze în germenele divin care, în partea cea mai 
umedă a interiorului său, îl cheamă. 

Fiecare "piele" tăiată de dalta divină a distrus înţelepciunea şi inteligenţa în raport cu câmpul 
de conştiinţă care se prăbușește odată cu ele, pentru a permite unei noi lumini să apară şi să 
construiască un pământ mai mare. Rupt în repetate rânduri, lov trebuie acum să-şi croiască drumul 
spre ţara sa finală unde "YHWH va fi lumina lui, pentru totdeauna"? . 





67 Cf. S. du C. p. 335. 

68 1 Cor. 1, 25 şi Is. 29, 14. 
69 S. du C. p. 255. 

70 cf. Introducerii, p. 14. 
71 Iov. 16, 19. 


72 Is. 60, 19. 
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In această mocirlă este condus lov; o nouă piele se desprinde: 


"Pielea mi se înnegrește și cade, oasele îmi ard în faţa Sabiei, în cel mai adânc din mine"”. 


Sabia îl usucă pe lov şi aduce împreună cei doi poli ai săi care acum se căsătoresc. Într-o zi, 
; el va fi UNUL (virusul). 


Al patrulea prieten este 'Elihou. 

Cifra 4 semnifică o oprire, nu cea de care ne-am lovi dacă ne-am închide, pentru că în 
ebraică corespunde celei de-a patra litere a alfabetului, dalet, care este "uşa". Acesta este un paradox 
admirabil al unei limbi care nu se închide niciodată şi care se termină doar pentru a se deschide 
către o lume nouă, aşa cum o confirmă chiar numele 'Adam (ADM). În acest nume, care reprezintă 
programarea Omului, litera dalet este înconjurată de cele care formează cuvântul "mamă" ('4eM). 
Aceste trei litere - dalet înconjurat de 'a/eph şi mem - determină vocaţia lui Adam, a fiecărei fiinţe 
umane, la maternitate; pentru cea care își asumă această maternitate, cifra 4 marchează pauza 
necesară în pântece înainte de a suna ora nașterii. De aceea, numărul 4 este şi numărul uşii, 
inseparabil de timpul de pauză necesar pentru maturizarea care va permite trecerea acestei uşi. Ceea 
ce este valabil pentru maternitatea biologică a fiecărui animal de sex feminin este valabil şi pentru 
maternitatea interioară a fiecărei ființe umane, în esență feminină în profunzimea ei, în raport cu 
sine când face "muncă masculină" în sine, dar și în raport cu Dumnezeu. Uşa va rămâne închisă sau 
se va deschide, dar ne obligă să "facem un bilanț” de la început. Putem înțelege acest lucru ca o 
cerere de verificare a persoanei care se prezintă în faţa lui la sfârşitul timpului dorit. 

A face un bilanţ înseamnă tocmai a "face 'Ayin", "Nimic" despre care tocmai am vorbit în 
raport cu înțelepciunea care își are originea acolo. Dar şi Omul provine tot din el, nu a fost totul 
"creat din nimic", din acest '4yin al cărui "eu" profund al Omului, "Ani, nu este altceva decât jocul 
energiilor literelor din '4yin?”* 





cealaltă parte a acestei uşi, cealaltă ar fi insuportabilă pentru cel care nu a făcut golul, insuportabilă 
până la a-l ucide dacă nu a acceptat să moară în prealabil pentru sine... 

Acesta este unul dintre aspectele rolului inițiatic al tuturor "gardienilor pragului" din mituri. 

În arhetipul divin, numărul 3 reprezintă Tri-unitatea divină. În aritmetică, primele trei 
numere sunt o icoană directă a acestui mister; ele stau deoparte, ca şi cum ar fi de sine stătătoare; 
sunt trei numere prime, insesizabile, care formează un bloc. Matematica nu se poate lipsi de ele, dar 
se pare că ele ar putea fi fără matematică... Dacă minunata construcţie a acesteia se desfășoară atât 
de fastuos, este doar de la 4 şi doar prin această "ușă". 

Primul număr divizibil, 4 este singurul număr care își are rădăcina în el însuşi; suma 
submulţimilor sale îl reproduce (2 x 2 = 4 şi 2 + 2 = 4); el îşi trage esenţa din 2 care participă la Tri- 
unitatea indivizibilă şi construiește ușa. A doua Persoană a Trinității divine, Hristos spune: "Eu sunt 
Uşa”. 





Uneori, numărul 4 deschide ușa către o eliberare care nu exclude purificarea. 


"Căci Eu, YHWH Dumnezeul vostru, sunt un Dumnezeu gelos, care pedepsește nelegiuirea 





73 Iov 30, 30. 
74 Cf. A. de F. Vol. II, p. 93. 
75 loan 10,9. 
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părinților în copii, până la a treia şi a patra generație a celor care Mă părăsesc". 


Uneori, al 4-lea dă acces direct la înviere: 


"Nu sunt aceştia trei oameni legaţi pe care i-am aruncat în cuptor?", spune regele 
Nabucodonosor, uimit să vadă deodată patru oameni nelegaţi care se plimbă în mijlocul focului. "A/ 
patrulea, adaugă el, are înfăţişarea unui fiu al lui Dumnezeu"”. 


Cei trei bărbați, Anania, Azaria şi Mihael, care fuseseră aruncați în foc pentru că refuzaseră 
să se închine regelui, ies apoi din cuptorul care fusese transformat pentru ei într-o matrice de foc, 
fără să se ardă, iar regele îl laudă pe Dumnezeul lor. Cel care este "Poarta" a fost cu ei, care au 
devenit ei înşişi foc! 

Cel de-al patrulea prieten dă buzna, radiind vibraţiile numelui său, 'Elihou, peste tot. 
Numele ebraic 'Elihou este foarte apropiat de NUMELE Sfânt YHWH, este structurat după modelul 
acestuia, cel de-al doilea He din YHWH fiind înlocuit cu 'E/, contracția NUMELUI 'Elohim, la 
începutul cuvântului, şi cu un 'a/eph, litera divină care îl confirmă, la sfârșitul cuvântului. 


] 1 


NIN PN- 


Or, cartea Geneza - capitolul al doilea - ne învață că autorul Marii Lucrări în om este 
YHWH-'Elohim, adică omul ca imagine a lui Dumnezeu, chemat după chipul şi asemănarea sa, iar 
Dumnezeu ca creator şi care lucrează neîncetat în creația sa. 

Imaginea lui Dumnezeu în om - aici, în lov - este încă neîmplinită, dar cu ajutorul lui 
'Elohim, lov este acum prins în puterea Numelui său de a ajunge la el. YHWH lucrează în el, 
împreună cu 'Elohim, prin puterea Duhului Sfânt, astfel încât el devine întreg în sine. Suflarea 
Duhului Sfânt pune stăpânire pe 'Elihou, aprinde în el focul unui fel de forjă sacră în care "aragazul 
divin" îl va elibera pe lov de ultimele sale piei, îl va elibera total. Acesta va fi "botezul său de foc". 

'Elihu este precursorul lui YHWH. El este numit după 'Eliyahu, profetul Ilie, care a fost 


ridicat de pe pământ în carul lui Israel într-un vârtej de foc, fără să moară. 
In , Ilie este omologul celui de-al 


şaptelea patriarh Hanokh, care este ridicat de pe pământ de către 'Elohim şi nu moare”. În această 
genealogie patriarhală, prototip al istoriei umane, Hanokh construieşte dimensiunea de "Fiu"; 
aceasta se realizează pe deplin în Noe, al zecelea patriarh, care este numit Noe-Fiu. Noe cunoaște 
îmbărbătarea fructului divin care a devenit. 

dă buzna în viaţa lui lov cu forța înflăcărată a profetului şi cu puterea iubitoare a 
care, prin suferinţa sa, a experimentat 







îngerului; 
deja un botez de a 










şi să-l ridice într-o altă parte a lui însuși, într-un prim spațiu 
interior pe care nu cred că este greşit să-l numim cea a lui Hidegel. 


este unul dintre numele râului unic care, pornind de la NUME, 
(fiecare fiinţă umană) , dând 


corp la patru aspecte ale sale, fiecare dintre ele purtând un nume; fiecare dintre ele vine apoi să 
fertilizeze părțile succesive la care Adam ajunge pe măsură ce se ridică puţin câte puţin în el 


76 Ex. 20, 5. 
77 Dan. 3, 91-92. 
78 II Regi 2, 1 şi 11. 


79 Gen. 5, 24. 
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însuși“. 
'Elihu spulberă, ca într-un râs sacru, discursurile deşarte ale acestor justițiari şi pe cele ale lui 
Iov însuşi, care ambii fac scut pentru Cuvântul lui Dumnezeu. 


"Pentru că spune el, într-un fel sau altul, iar voi nu-i daţi atenție. 
În vise, în viziuni nocturne, 


Când un somn adânc îi apasă pe oameni în timp ce se întind pe paturile lor. 
Atunci El deschide urechea Omului, El semnează învăţăturile Sale..."*!. 


Somnul însuşi este uneori o pauză de la condiţionarea exilului. De aceea, Halom, visul, este 
mâncare; este, în strălucirea dansantă a celor trei litere ale sale, Lehem, pâinea, şi Melah, sarea! 










Fără să cunoască legea, lov o trăieşte de când Satana a început să-i smulgă pielea, "până la 
capătul pielii"... până în fundul iadului! Şi acolo, 


"Dacă se găseşte lângă el un înger, un apărător, unul dintr-o mie, care să-l înveţe calea cea 
dreaptă și să-i spună (lui Dumnezeu) că El va fi milostiv cu el şi-l va salva din abis (căci) am găsit 
iertare, "5, iar Omul va regăsi din nou lumina. 


poe ie Cel care îţi cunoaşte NUMELE, vei descoperi că este cu totul diferit de cel 


Femininul din adâncurile lui 'Adam, cealaltă parte a lui, soţia sa 'Ishah, este gloria lui Adam. 
Dar întregul Adam, umanitatea şi fiecare ființă umană este slava lui Dumnezeu. Fiecare este chemat 
să intre în camera nupţială unde îl așteaptă Mirele divin, precum Noe "unul și gol" în cortul său... 

Iov este chemat la acest mister inefabil, pentru a fi pătruns mai întâi de Guihon, care îl va 
îmbrăca cu o dimensiune regală, apoi de Pishon, unde, ajungând în ţara promisă, va deveni 
NUMELE său în preoţia universală a lui YHWH-Cristos, pe care numai YHWH-Cristos o poate 
conferi. 

De aceea 'Elihu tace. Înainte-mergătorul se retrage; vine Cel ce va veni. 


Oricât de mult ar fi fost îmblânzit spre "celălalt" de către stăpânul său interior, Omul este 
Raional supărat aci cd se îndreaptă spre NINIIO. Cuvântul divin pe care începe să-l 


experimenteze este pentru el furtună, foc, ape mari, cutremur... El va trebui să intre în dimensiunea 
finală, pe care a experimentat-o Ilie, pentru a percepe Cuvântul divin "într-o tăcere șoptită”**. 

În creşterea "copacului" se află "proiectul" divin; de aceea, acelaşi cuvânt ebraic 'Ers 
acoperă ambele sensuri. 

YHWH îl plasează imediat pe om în centrul singurei probleme reale, cea a Pomului 
cunoașterii care este el şi care trebuie să dea acum roadele sale. Să nu uităm că numele pământului 
natal al lui Iov, 'Outs (UT), dezvăluia prezenţa omului în mijlocul copacului său, dar un copac care 
până atunci fusese blocat în creşterea sa de buna conştiinţă şi de multumirea de sine a celui care 
trebuia să gestioneze creşterea sevei sale; aceasta din urmă era încolăcită în adâncul lui, smulsă de 
şarpele Genezei care continua să muşte şi să îşi epuizeze potenţialul de verticalizare. 

În proiectul său de moarte, Satana îl împinge pe Omul pe care vrea să-l distrugă în lumea lui 
subterană. Dar acolo este YHWH; în adâncurile lumii subterane, omul îşi întâlnește Dumnezeul său. 





80 Gen. 2, 10-14 şi A. de F. Vol. II, cap. X la XIV. 

81 Iov 33, 14-16. 

82 Iov 33, 23-25. 

83 Termen folosit în referință la foarte frumosul poem al lui Daniel Pons, 1974, ed. Albin Michel. Cf. şi Gen. 
9,21. 


84 1 Regi 19, 12. 
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Aceasta este vocația misterioasă a şarpelui, Nahash, care îl conduce pe Nahoh la litera 
ebraică shin, care se deschide în Shem, la Numele Sfânt, YHWH. 


soția sa "shah, neglijată până acum de Iov. O 





Acum YHWH o cheamă la desfăşurarea cunoaşterii. 


"Incinge-ți coapsele, om puternic, 
Te voi întreba şi mă vei învăța". 


îi spune ea lui lov. 
Incingeţi-vă coapsele înseamnă: 


Energiile animalelor din Noe vor apărea în curând în lov, iar Dumnezeu îl conduce să-și 
TE femininul interior, 


YHWH devine moasa 











Fiecare persoană vie văzută şi numită de 'Adam este un suflet viu şi îşi construieşte 
NUMELE. 


"YHWH-'Elohim formează, din 'Adamah, orice vieţuitoare de pe câmp şi orice pasăre din cele 

două; le aduce la "Adam ca să vadă ce cheamă la Sine, şi tot ceea ce "Adam cheamă la El din suflet 

viu (construieşte) NUMELE lui". 

lată cum își continuă opera dalta divină: rădăcina verbului "a forma", Yatsor, este formată 

din Tšor, dalta circumciziilor! A forma înseamnă, aşadar, a tăia întunericul pentru ca lumina să 
apară. 


Alungându-i pe rând pe fiecare dintre cei trei prieteni ai săi, lov şi-a curățat pădurea psihică 
şi a deschis calea pentru pătrunderea luminii pe care o anunţa cel de-al patrulea prieten: acesta din 
urmă a pregătit căile lui YHWH. Acum YHWH este aici. El însuși ia în mână dalta circumcizorului, 
pentru a traversa o junglă populată de animale necunoscute. 

Așa cum a făcut pentru 'Adam, YHWH-'Elohim îl conduce pe lov spre estul său; astfel, 







Peștii nu sunt chemaţi să fie prezentați lui lov mai mult decât sunt prezentaţi lui 'Adam în 
cartea Genezei, căci E 
; el constituie terenurile 
interioare succesive pe care YHWH-'Elohim le propune lui 'Adam, ca şi aici lui Iov, şi pe care va 
trebui să le confirme. ale uscatului din ziua a şasea a Genezei SG ETA 
ca peștii şi păsările din ziua a cincea; "făcute" pentru că ele nu pot apărea decât în pragul 
unui pământ abia ieșit din adâncuri şi deja "făcut"; ele sunt atunci chiar gardienii acestui prag și se 
prezintă ca nişte animale înfricoşătoare, monştri devoratori, cu care împricinatul va trebui să se 
măsoare pentru a le integra energiile şi, în consecință, pentru a putea locui pe pământul care 
vibrează cu intensitatea lor, altfel va fi devorat de ele! 









85 Iov 38, 3. 
86 Gen. II, 19. 
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În acest punct al evoluţiei sale, Iov ajunge la momentul esenţial al Marii Lucrări pe care 
Dumnezeu o lucrează în şi cu fiecare om care îl caută; acest moment esențial este acelaşi la care Iov 
a avut acces în mod fulgerător într-un moment de suferință, astfel încât cerurile s-au sfâșiat în el, iar 
el a văzut şi a putut spune: 

"Gol am ieşit din pântecele mamei mele şi 
Ştiau acest lucru 


ol mă voi întoarce"*”. 










Îi duceau în faţa lor, într-o 
întâlnire față în faţă inevitabilă, făcându-i să se târască până când erau cufundaţi total în aceste 
suflete "vii". 

Oricât de îngropată ar fi, această memorie nu a fost ştearsă din straturile profunde şi foarte 
vechi ale fiinţei noastre; ea doarme, dar poate fi reactivată de ceea ce o păzeşte în secret în afara 
noastră, ca şi cum ar aștepta o chemare conştientă din partea Omului, în sfârşit obosit de valorile 
lumeşti. Pentru că dacă învăţăm să le citim din nou; 
sacre dacă le acordăm o nouă atenţie; 


se află, de asemenea, în acele prime catedrale care sunt 

se era, de eneen făcută din jocurile crude ale ignoranței. 
YHWH Cristos a botezat întotdeauna cu foc pe cel care îşi atinge interioritatea sau pe cel 

e care nu ştia că trebuie să o Ep dar pe care PE pm DTP re eta 


„ Secretul suferinței celor drepți stă numai în această 








dacă le privim altfel; 





dezrădăcinare - care este iubirea! 

Fiecare ființă care merge pe calea lui Iov vede aceste animale ridicându-se în fața lui pentru 
a le numi şi, numindu-le, moare şi învie în ele construindu-şi NUMELE din numele lor. 

Iov a mai avut o privire asupra lor, dar, nepregătit pentru întoarcerea lor, le-a alungat înapoi 
în apele uitării. Acum îi sunt prezentate de YHWH Însuși, iar YHWH îl determină pe lov să-şi 
amintească de ele; "să-şi amintească", adică să "facă o lucrare bărbătească" în ele, să le pătrundă, să 
le îmbrăţişeze într-un asemenea foc de iubire încât să le consume energiile. 

Aceste energii sunt acolo, în praf - 'Aphar - reduse la cenușă - 'Epher - pentru a extrage aurul 
din 'Ophir... un admirabil joc de cuvinte care traduce în termeni lapidari esenţa Marii Opere. 


Şi iată că vine leul; el este împreună cu taurul, vulturul şi omul, una dintre figurile celor 
patru "vii" care "merg fiecare drept înainte, pe partea pe care îi face Duhul să meargă", în centrul 
viziunii carului divin descris de Ezechiel“; în viziunea apocaliptică a Sfântului loan; ei stau în faţa 
tronului lui Dumnezeu”. 

Dacă leul deschide discursul divin, despre care ştim că este mai mult decât un discurs, ci 
Cuvântul însuşi, care nu este doar auzit, ci şi "văzut", picurat și atins ca pe Sinai, dacă, aşadar, chiar 
la prima poruncă divină vine leul, vulturul va închide această primă experienţă; se pare că taurul a 
fost deja obiectul încercărilor lui lov; el va fi poate reamintit, la acest nou nivel, de bivol. Iar 
experiența ultimă anunţată de tetramorfoză îi va da omului adevărata sa față, fața sa de Om realizat 
în NUMELE său. Legea lui "3 + 1" se va aplica din nou la Iov, astfel încât uşa de bronz a lumii 
subterane se va întoarce pe balamale și lumina va izbucni. 

Sub simbolul primelor trei fiinţe vii, găsim triada fundamentală a energiilor NUMELUI: 
plăcere - posesie — putere. 

Leul se află pe prima cale, cea a plăcerii: 


"Tu eşti cel care vânează prada pentru leoaică?", întreabă YHWH, 
"si să satisfacă foamea puilor 
atunci când sunt înghesuiți în bârlogurile lor sau pândind în tufișuri"? 





87 A se vedea capitolul IV, p. 65. 
88 Ez. 1, 12. 
89 Apocalipsa 4, 6-5. 
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De la această interogație divină, verbul 7soud, "a vâna", este în frunte, vânând pentru a 
mânca, care este instanța absolută, inseparabilă de a iubi. La limită, îl devorăm pe cel iubit! 
Ontologic, hrana vine de la Dumnezeu, de la Dumnezeu Soț şi Tată hrănitor care, în această funcție 
unică şi dublă, satisface toate poftele omului. În ea, El este Labi, "leul", al cărui nume conţine în 
rădăcina sa Leb, "inimă", dar şi verbul a iubi, Yaob, care nu este altceva decât însuşi numele lui Iov, 
"dușmănia" prinsă în dinamica jocului Iubirii, aşa cum am descoperit deja. 

Iov a fost acest leu, dar într-o imagine inconștientă. 


Corbul 'Oreb este pasărea simbol a Duhului Sfânt atunci când acesta împlinește lucrarea 
Soţului divin şi apoi îl face pe om să se întoarcă în adâncurile sale întunecate ('Ereb, seara) pentru a- 
şi sărbători nunta cu 'Ishah, 'Adamah-mama" sa. El este pasărea lui Eros care îl împlineşte pe om în 
humusul întunericului său şi pregăteşte lucrarea porumbelului care, în aceeaşi putere erotică, îl 
ridică la lumină spre 'Elohim-Tatăl; acolo, într-un al doilea moment, prezidează mistic nunta divino- 
umană. 

În aceste două păsări, Dumnezeu desfășoară față de om ceea ce va fi exaltat prin darul 
Vulturului: măsura pe care acest om o poate suporta din infinita iubire divină care se limitează să îl 
pătrundă până în partea cea mai întunecată a lui, se retrage pentru a-l face să crească spre o nouă zi 
şi se întoarce din nou pentru a-l hrăni, fără ca plenitudinea jertfei divine să fie ruptă. 

Dar există încă un alt aspect al bucuriei pe care YHWH o scoate din adâncurile lui lov 
pentru a-l purifica; ea ar fi putut fi simbolizată de porumbel, în măsura în care pasărea luminii ar fi 
desconsiderat, la rândul ei, pasărea întunericului care duce la naşterea interioară. Cunoașterea nu ar 
mai fi o naştere victorioasă dintr-o moarte și o ascensiune radiantă din abisul îndrăzneţ, ci informaţii 
liniştitoare, memorate cu mare dificultate, agăţate de pereții abrupți ai cunoașterii. 

Este vorba de capră care este chemată în fața lui lov, cu coarnele întinse, cu ghearele 
pecetluite la picioare, pentru a escalada cele mai abrupte stânci și a se instala pe munții înalți fără a 
fi coborât mai întâi în adâncurile pământului”; accentul este pus apoi pe maternităţile profane ale 
acestui animal şi, de la bun început, pe cunoaștere. 

Cunoașterea, Yad'o, este punctul de sprijin al acestei noi maieutici divine. Construit pe Yod, 
"mâna", şi pe litera 'ayin, "ochi", verbul Yad'o se referă la o cunoaștere experienţială legată de 
inimă, mâna şi ochiul fiind amândouă expresii ale acelui loc secret din corp în care Omul se 
scufundă în golul imens al necunoaşterii pentru a renaşte într-o nouă lumină pe care ochii săi o 
radiază şi mâinile sale o frământă. 


Al patrulea animal este chemat pe calea posesiunii. 

Cu numărul 4 se deschide o uşă, un vânt mare o împinge. Îmbătaţi de libertate, măgarul și 
măgarul sălbatic pornesc la drum, toate legăturile rupte; râd de tot, "de tumultul orașelor”, spune 
textul; nimic nu-i opreşte, ascultă doar ce le cere stomacul, "orice fel de verdeață”. 
Măgarul, Pere”, este îndrăgostit de ceea ce strălucește - are lumina în nume. Măgarul sălbatic, '4rod, 
soseşte ca al cincilea animal, fratele geamăn al celui de-al patrulea; el seamănă cu prințesa din Piele 
de măgar; în adâncul sufletului său, el ştie că trebuie să se dezbrace de diferitele sale haine pentru a 
atinge libertatea totală, este îndrăgostit de "goliciune" (al cărui nume ebraic 'Arom este foarte 
apropiat de al său). 


"Îi va plăcea să te slujească pe tine, bivolul?", continuă YHWH, care introduce cel de-al 
şaselea animal în acelaşi timp cu, prin primul cuvânt al interogaţiei sale, numele lui lov. "Va iubi, 
Hayobeh?", atât de aproape de numele lui lov, sugerează o întrebare mai directă: "Te va servi Iov- 
bivolul?". 

Iov, identificat prin nume cu iubirea-început, este identificat aici, în mod direct, cu bivolul, 





90 Ps. 104, 18. 
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Reim. Chemat să urce pe altarul jertfei, bivolul va trebui să învie într-o nouă forță, aparținând 
registrului iubirii total purificate. lov îl va înfrunta pe acest stăpân al pădurilor pe care toate 
celelalte animale trebuie să-l slujească. "A servi” este un cuvânt cheie. În ordinea iubirii, bărbatul 
care este cel mai ridicat ierarhic (Reim confirmă această înălțime) devine primul dintre servitori; el 
trebuie să fie cel mai umil, cel mai apropiat de "umedul" său, de zonele sale de umbră. 


Nu pe forţa celui care se identifică cu o funcție de stăpân, ci pe cea a celui care se face rob, 
poate conta omul să ajungă la sămânța sa, adică la NUMELE său (fiecare fiind semănat în 
NUMELE său); numai el este capabil să lucreze pământul și să readucă sămânţa sa la destinația sa 
divină, altfel aceasta din urmă rămâne sterilă și, mai mult, pradă Satanei; lucrată, ea permite să se 
culeagă cele împlinite până când "totul este împlinit”. 


Cu lejeritatea struţului, cel de-al şaptelea animal, cel al nepăsării, chiar al indiferenţei, iese 
la rândul său din apele inconştientului lui lov. Renanim, struţul, poartă numele de "cântec", 
"bucurie" şi "veselie". Aici vine să-şi întindă "aripile grațioase" în fața templului de sacrificiu şi să 
danseze ultimul lui imn pentru spiridușii din aer. 

Până acum, el a pus piciorul pe pământ doar pentru a scăpa mai bine de gravitația acestuia. 
Cu toate acestea, legat de pământ prin maternitatea ei, ca orice animal, el nu a trăit suferinţa 
pântecelui decât în lejeritatea uitării; bucuria vieții care o înălța nu era extrasă din nicio durere; el se 
opunea durerii fără să se nască din ea. Struţul nepurificat se ascunde sub aripa lui, nu vrea să vadă 
nimic care ar putea să-l împiedice şi să-l determine să îşi asume ceea ce presupune adevărata 
maternitate. 


Cu nările tremurânde Calul, al optulea animal, intră în scenă ca şi cum ar fi mirosit bătălia. 


"Tu eşti cel care îi dă vigoare, 
care-i învăluie gâtul prin nechezat, 
care-l faci să sară ca o lăcustă?” 
În Omul pe care îl simbolizează aici calul, această sevă izvorăşte din adâncurile tainice ale 
cărnii sale şi este chemat să urce într-o virilitate cuceritoare - şi ca o regină de asemenea - în 
"camera regelui". 


Ultimul şi al zecelea animal din această serie de probe, vulturul, este al treilea "viu" din 
tetramorf; el este atașat de persoana Sfântului loan, cel care, sprijinindu-şi capul pe pieptul lui 
Hristos, a auzit bătăile inimii divine - de aceea este numit apostolul "cu taina dumnezeiască”. În 
rezonanță cu unul dintre cei doi He ale Tetragrammatonului divin, el este suflul vieţii purificat în 
totalitate în focul infernului ceresc şi care exhalează parfumul secretului, cel al NUMELUI. 

Atât de aproape de NUME, vulturul nepurificat atinge diabolicul. Or, cu sângele animalelor 
interioare se înfruptă marea pasăre: Nesher, vulturul, de valoare gematrică 550, anunţă deja cu cele 
două gheare ale sale numărul 10, care corespunde lui yod, adică NUMELUI sfânt YHWH; cele 
două gheare, dar la nivelul feţei, şi cărora le corespund, cei doi ochi. De la cea mai mare înălțime 
unde se înalță, el vede: 


"De acolo îşi spionează prada, 

ochii lui străpung distanţa, 

puii săi se îndoapă cu sânge, 

unde sunt cadavrele, acolo este el"”. 


"Acolo" fiind în ebraică Sham, adică Shem, NOMELE. Acolo, la picioarele Sfântului Nume, 
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se află toate animalele sacrificate. Iată de ce alchimistul, vorbind despre Marea Operă, spune: "În 
această operaţie, vulturul devorează leul"?. 

Cadavrul leului, primul animal invocat în faţa lui lov şi al doilea animal viu al 
Tetragramatonului, reunește simbolic în sine toate animalele cucerite în încercarea de foc din Iov, în 
timpul procesului Marii Lucrări. Vulturul, renăscut din cenuşă, este atunci sublimarea porumbelului 
care îl scoate pe om din lumea sa subterană, dar pentru că este bogat în totalitatea animalelor 
integrate - cea a energiilor "împlinite", trecute de la sufletul animal la sufletul spiritual - vulturul îl 
conduce spre cea mai înaltă lumină numită "locuinţa zeilor". Și Omul care a devenit vultur vede. 

Vulturul, Nesher, este de asemenea Ner, "lampa" - de fapt, lumina - din shin, litera secretului 
trinitar care conţine NUMELE, într-o forță de retenție comparabilă, după cum am văzut, cu cea a 
arcului întins la extrem înainte de a da curs liber săgeţii. Dar când arcul eliberează săgeata, când 
lasă să țâşnească puterea erosului purificat atunci, săgeata nu se opreşte decât în Dumnezeu, în care 
nu se opreşte. Limita, este infinitul! Aşa este Omul care a devenit vultur. 


Behemot şi Liwiatan 

Omul nu va atinge asemănarea divină, finalitatea Creaţiei, decât dacă va îmbrăca ultima faţă 
a tetramorfului, cea de Om. 

lov şi-a asumat formidabilele energii ale primelor trei "fiinţe vii" care au reunit toate 
animalele sale interioare, devenite acum, în seva crescândă a Pomului Cunoaşterii, fructe ale 
conştiinţei luminoase; pentru a merge spre energiile celei de-a patra ființe vii, el trebuie să se 
supună legii lui 4 (3 + 1) şi să treacă printr-o nouă ușă. Această ușă se va deschide, fără îndoială, 
asupra fluxului de iubire divină numit Pishon, fluxul Apelor de sus care se va uni apoi cu apele de 
jos care au devenit conștiința absolută, "împlinirea" totală, lumina UNULUI în spargerea 
insesizabilului din interior şi prin revelarea NUMELUI său! 

lov coboară astfel până în adâncul ființei sale. Cel luminat de lumina lui Guihon, atât de 
aproape de lumina totală, vede ceea ce credea cândva că este înţelepciune şi inteligență! 

Dacă Iov se apropie de Cuvânt, trebuie să se confrunte şi cu Adversarul însuși. Întâlnirea 
YHWH-Satan, care a deschis faza atât de zguduitoare a vieţii lui lov şi a cărei provocare nu a 
încetat să joace în fundalul evenimentelor, ocupă din nou primul loc. 

"Încinge-ţi coapsele, viteazule, eu te voi întreba, tu mă vei învăța". 


Ii spune din nou lui lov, căci trebuie să mergem și mai departe şi "acolo" să îl instruiască pe 
YHWH despre ceea ce este Adversarul în aceşti doi stăpâni ai lumii subterane (fără a uita că 
"acolo", Sham în ebraică, este şi Shem, NUMELE)... 


"Acesta este Behemot pe care l-am făcut cu tine". 


spune YHWH care sărbătorește puterea formidabilă a acestui maestru al abisului. 

Cunoaştem Behemah, singularul lui Behemot”, pe care Dumnezeu îl face "cu 'Adam", 
ambele într-adevăr în ziua a şasea a Creației; el este animalul uscatului, ieşit din ape în ziua a cincea 
şi tradus de obicei prin "animale". 

Behemah poate fi tradus prin "în forță", Hemah fiind legat de forță şi de sunetul pe care îl 
scoate fiinţa înzestrată cu această forță (lătratul câinelui, răcnetul leului, chiar şi strigătul, agitația pe 
care mișcarea animalelor sale interioare o dă omului în emoție). Acest plural-singular Behemot pare 
să desemneze ansamblul tuturor acestor animale ale pământului, nu numai în fiecare dintre energiile 
lor pe care Iov le-a întâlnit şi le-a integrat deja, ci în unitatea cea mai subtilă care le acoperă, în 
esența unificată a ființei lor, foarte apropiată de energia Cuvântului care fundamentează aceste 
Behemot şi care se exprimă în diversitatea mulțimii lor animale. Aproape de unitatea lor cucerită ar 





92 Salmon, The Philosophers' Library. 
93 Gen. 1:24. 


280 


fi deci acest singular Behemot a cărui bogăție semantică îmbrățișează în acelaşi suflu Betehom care 
înseamnă "în abis". lată de ce tocmai am numit acest monstru: "stăpânul abisului”, al abisului 
despre care Geneza ne spune că este acoperit de întuneric”. Iov a trecut prin întuneric. 

Scufundarea în întuneric este comparabilă cu o coborâre în spirală în abis, în Nimic! Pe 
fiecare inel al spiralei domneşte un Behemah, ale cărui coarne şi urlet exprimă puterea şi anunță 
energia pământului pe care călătorul este chemat să și-o însuşească. 







. Prin toate animalele numite şi cucerite, Iov l-a 

întâlnit pe stăpânul fiecăruia dintre inele; i-a traversat întunericul, i-a cucerit spaţiile interioare. În 

abis îl aduce acum YHWH cu Behemot, esenţa tuturor. 
Abisul separă necreatul de creat. 





! În profunzime, natura umană nu poate fi concepută decât în această alianță, culme 


a erosului. 


Behemot este astfel revelat ca fiind energia divină, imaginea arhetipală a înţelepciunii 
necreate. "Depozitul de înţelepciune", originea sa primară, pe care o căuta cu atâta pasiune lov. 


Serafim al inteligenţei, pentru cel care stă în faţa Porții, Liwiatan este încă doar cel mai 
terifiant dintre monştri. 
David îl numeşte pe monstru: 
"Priviţi marea cea mare şi largă"! 
proclamă regele, glorificându-l pe YHWH în lucrarea sa; 
"Acolo roiesc animalele mici şi mari, acolo se plimbă corăbiile, 
şi acest Liwiatan pe care l-ai format ca să joace în el". 


"Să se joace în el", spune David! Jocul divin este un joc creator; iar acesta, care poate fi 
tradus şi prin "râsul divin", este cutremurul fundamental care bulversează lumile, care le scoate din 
toropeala lor, chiar din jocurile lor infantile şi criminale, şi care le redistribuie energiile în ordinea 
vocației lor primare, în ordinea iubirii! 














; el confirmă căderea îngerului. Inzestrat cu 
puterea Sabiei, diabolicul Satana își desfășoară opera: animalele care alcătuiesc psihicul Omului 
sunt în mâinile sale: 









. Satana pune în mâinile omului sabia care măcelăreşte şi în gura lui cuvântul care ucide; el 
îşi absoarbe puterea erotică într-un sex istovitor şi într-o dorință de dominație care face tragedia 
lumii. 

Înaintea lui Satana, însă, 





. El trebuie să-l aleagă pe YHWH! Munca este atât de teribilă 
încât nu poate fi făcută de unul singur, nici măcar în compania unui tovarăș de drum, oricât de 
spiritualizat ar fi. Acesta din urmă este preţios în preoția sa de terapeut, de "icoană" a lui YHWH 
pentru a scoate turma din întunericul ei și a-i transforma energiile în lumină, cel care înaintează spre 
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răsăritul său; dar rolul său se opreşte aici. Până atunci, însă, el este indispensabil şi a lucra fără 
„chiar infinit de periculos. 


izvorul râului UNU, la originea Pishonului, care izvorăşte din NUME, acolo unde Omul este 
îmbrăcat în dimensiunea sacerdotală. Nimeni nu poate cunoaşte acest NUME, 


"în afară de cel căruia i s-a dat piatra pe care este scris". 


spune cartea Apocalipsa. Noi am primit această "piatră, tare ca partea sacră a adâncului" din inima 
Liwiatanului. Densitatea sa izbucneşte în NUMELE de nedescris, pe care îl descoperim pe măsură 
ce cele trei fiice "redate lui Iov" îl şoptesc; cele trei fiice sunt NUMELE. Trei este UNUL. 


Yamima este prima. "Toată marea". Yamima înseamnă că totalitatea apelor de mai jos în lov 
este secată; cea a spaţiilor sale este integrată; cea a timpurilor, împlinită. La fel ca la ieşirea din 
chivot, porumbelul ar putea aduce aici ramura sa de măslin şi să confirme că nu mai există 
umezeală, cu excepţia celei a Apelor de sus care vin să fertilizeze pământul lui lov. lov şi-a cucerit 
împărăția interioară; el este plin de bogății cerești care sunt descrise de noile sale turme: boi şi 
măgari, cămile şi oi se adună în mulțime la leagănul NUMELUI. 

Am mai amintit de boul şi de măgarul din jurul patului; iată că s-au întors. Dar nu cumva 
cele şase mii de cămile sosesc la fel ca magii care au venit la Hristos pentru a depune cele mai 
tainice comori ale Orientului la picioarele Înţelepciunii ascunse în El? Iov a străbătut cele mai aride 
deșerturi ale tuturor înțelepciunilor lumii; le-a lepădat pentru a nu renunţa la căutarea sa până când 
nu a ajuns la sursa lor, Sfântul Nume! 

Şi cele paisprezece mii de oi nu sunt oare şi ele surori ale păstorilor din Betleem, 
contemplatoare ale misterelor divine, conform unei inteligenţe a inimii pe care o împărtăşesc cu 
îngerii? Cu oile, lov a murit în faţa inteligenţei lumii, inima lui s-a deschis, a tăiat toate prepuțurile 
şi a izvorât lumina, a izvorât însăşi originea luminii şi a tot ceea ce are sens, a izvorât Sfântul 
Nume! 

Yamima cântă despre bunurile lui lov, cele din sferele divine populate de toți îngerii care 
sunt acum turmele lui. Ea respiră parfumul. 


Qetsiya' este acest parfum, o plantă aromată, într-adevăr, dar floarea copacului este cea care 
emană cele mai sublime parfumuri. Numele său exprimă căldura verii, mirosul fructelor coapte, 
bucuria festivă a recoltei, beţia recoltei de struguri! 

Ea dansează, Qetsiya', şi sub voalurile ei schiţează cu blândeţe reversul numelui ei. Apoi, 
deodată, tot pomul se ridică 'ers; plantat în trecut în ţara lui 'Outs (UT), pomul era cel în mijlocul 
căruia ne fusese prezentat lov încă de la început; era atunci un puiet nefericit pe care Iov îl luase 
drept un mare pom al cărui rod se credea a fi! A fost dureros să spargi iluzia, să dai startul sevei 
copacului, să-i faci trunchiul să se înalțe până în vârf şi să-i culegi fructele. Astăzi, adevăratul fruct 
este aici, yodul din inima copacului plantat acum în țara lui 'Yts, am putea spune, în inima numelui 
Qetsiya'. Yod-ul este acolo, YHWH se naşte, legat prin litera qof de Apele de sus, ca şi cum ar cânta 
nunta dintre cer şi pământ, unul s-a înclinat, celălalt s-a înălţat într-o îmbrățișare divină, o veşnică 
desfătare. 


Qeren-Happoukh este puterea lui lov. A treia dintre fiicele sale, dezvăluind NUMELE său 
în calitatea sa de putere, înseamnă: "încoronarea contrariilor, depăşirea tuturor dualităților"; 
vorbeşte despre puterea UNULUI. Este "cornul" de belșug al miresei, "coroana" regală pusă pe 
capul ei, pentru : 
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"Aţi primit un NUME nou, spune Isaia", 


din gura Domnului- YHWH. 

Eşti o coroană splendidă în mâinile Lui, 

o diademă regală în palmele Dumnezeului tău... 
Și aşa cum noua mireasă este bucuria soțului ei, 
așa şi voi sunteți bucuria Dumnezeului vostru". 


Iov intră apoi în camera mirelui - ceea ce cortul era pentru Noe şi ceea ce textul nostru vrea 
să spună, fără îndoială, atunci când spune asta: 


"Iov, bătrân şi plin de zile, moare". 


Să înțelegem că, ajuns în partea cea mai veche a lui însuși, în estul său, după ce şi-a 
completat toate apele (spaţiile şi timpurile sale), lov suferă o mutație. A atins a patra dimensiune a 
tetramorfozei şi a căpătat chipul unui om. Trupul său fizic nu mai poate conţine misterul nunţii 
divine. El devine glorios într-un corp subtil, participând la o realitate care scapă categoriilor acestei 
lumi. 

În taina Arborelui Cunoaşterii, lov a devenit NUMELE său; în taina Arborelui Vieţii, el a 
devenit 'Elohimul logodit al lui Dumnezeu, al Celui care, îndrăgostit nebuneşte de Om, bate 
neîncetat la ușa lui, îl cheamă și căruia lov i-a răspuns. 


INTERVIU 


Într-un interviu acordat lui Michel Maxime Egger şi publicat în La Chair et le Souffle, vol. 
4, nr. 2, 2009, p. 39-52, Annick de Souzenele face următoarele precizări edificatoare în teoria 
noastră că omul deține un genom străin şi are misiunea de a-l pune în funcțiune în detrimentul 
ADN-ului. 


Ê Sănătatea a devenit un loc deosebit de simptomatic pentru alegerile majore ale societății. 
Una dintre provocările principale este, cu siguranţă, tranziția de la o medicină tehnologică, în care 
corpul este privit mai ales ca un mecanism, la o medicină holistică a persoanei, în care corpul îşi 
recapătă demnitatea de subiect. Pentru a exprima această schimbare de paradigmă, psihologul și 
filozoful Karlfried G. Durkheim a făcut o distincţie între corpul pe care îl are şi corpul care este. 
Limba germană are două cuvinte care exprimă această diferenţă: Kôrper şi Leib. Kôrper este 
corpul în materialitatea şi funcţionalitatea sa, adesea identificat cu imagini externe de frumusețe, 
tinereţe şi performanţă. Leib este corpul în dimensiunea sa psihică şi spirituală. În Leib, există 
leben, a trăi. Aşadar, nu este vorba doar de a exista, ci şi de a fi. Nu doar pentru a supraviețui, ci şi 
pentru a trăi. Cum contribuie la această transformare simbolismul corpului uman pe care l-ați 
dezvoltat timp de peste treizeci de ani? 


R. Inima tradiţiei biblice - relevanța sa arzătoare - este o chemare vibrantă la o astfel de 
transformare personală şi colectivă. Literele ebraice, din momentul în care intrăm cu toată ființa 
noastră în profunzimea lor simbolică, ne spun că trupul este sacru ca icoană a "cărnii". Acest lucru 
nu are nimic de-a face cu starea "decăzută" a trupului pe care o anumită tradiție creștină, impregnată 
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de moralism şi de dualismul dintre trup și spirit, o tot insistă de secole. Corpul este, în acelaşi timp, 
locul, . Este un limbaj simbolic care 
trebuie descifrat şi care ne informează despre programul spiritual care trebuie realizat. Fiecare organ 
este manifestarea unui arhetip fundamental, de care nu ne putem disocia, pentru că altfel nu vom 
utea să-i înțelegem sensul. Rolul său profund depăşeşte cu mult funcţia sa fiziologică. 








L. Ce vreți să spuneți prin trup ca o icoană a "cărnii"? 


R. În mod surprinzător, în ebraică nu există un cuvânt pentru "trup" în sensul în care îl 
înțelegem noi de obicei. Se vorbeşte despre basar, "carnea". Dar carnea nu este trupul. Carnea este 
cu siguranță exprimată în trupurile noastre, dar este ceva mult mai profund. Ea conţine întregul 
mister divin al fiinţei umane. Un mister pecetluit în adâncul nostru, în femininul ființei noastre, acea 
"altă parte" (Gen 2,21) a noastră, a cărei finalitate este căsătoria noastră cu Dumnezeu. 

În basar, jucându-ne cu cuvintele ebraice, putem citi atât o contracție a lui bereshit ("în 
principiu"), care deschide prima relatare a Genezei, cât şi baresh ("în prinţ”). Carnea" se referă 
astfel la "principiul" care stă la baza ființei noastre (Cuvântul) şi la "prințul" care îl locuieşte (Fiul). 
Basar, pe de altă parte, include cuvântul bar şi litera shin. Cuvântul bar înseamnă atât "bob de 
grâu", cât şi "fiu". Se referă la sămânţa divină care este depusă în adâncul fiecăruia dintre noi. Ea 
exprimă Fiul încă în germene pe care suntem potenţial prin imaginea divină şi pe care suntem 
chemați să îl împlinim în întreaga noastră ființă printr-o mutație interioară. Litera shin simbolizează 
Duhul Sfânt în fiinţa umană. Într-adevăr, ideograma originală a acestei litere în formă de trident (ttf) 
evocă o săgeată ținută în partea de jos a unui arc întins la extrem. Săgeata este puterea Erosului 
dată omului pentru ca Fiul să crească în el. 

Cu alte cuvinte, suntem însămânţaţi cu o spermă divină pe care trebuie să o facem să crească 
în noi până la asemănarea cu cea divină, adică la realizarea Sfântului Nume”, nepronunţabil, revelat 
lui Moise în Rugul Aprins: "Eu sunt Cel ce devine" (Ex 3,14). Uităm mereu să traducem această 
dimensiune esenţială a devenirii. Acest Nume secret este specific fiecărei persoane. Este unic. Este 
adevărata noastră identitate care trebuie să se realizeze, cheia adevăratei noastre frumuseți. Motorul 
acestei împliniri este focul Spiritului (shin), care este şi el constitutiv al ființei noastre, chiar dacă 
este adesea înăbuşit de energiile noastre inconștiente şi animale. 

Deoarece în ebraică nu există vocale, basar se poate pronunţa şi baser. Înseamnă "a 
informa". În acest sens, carnea conţine toate informaţiile despre devenirea divină a fiinţei umane. 
Fiecare celulă din corpul nostru este bogată în aceste informaţii. Evanghelia (basora, "vestea cea 
bună") nu exprimă altceva decât redeschiderea, reamintirea acestei informaţii care este nucleul 
fondator şi sacru al fiinţei noastre şi pe care am uitat-o în noi. 

Ê Subliniaţi caracterul divin al persoanei şi al trupului său. Părinții Bisericii, care nu au o 
antropologie uniformă, nu merg atât de departe. Cu siguranță, pentru ei, trupul participă la 
devenirea spirituală a persoanei, la ridicarea ei de către Duhul Sfânt la o stare dincolo de limitele 
naturii. Dar rămâne o separare fundamentală între creat și necreat. Spiritul vine ca şi cum s-ar 
adăuga la compusul uman format din suflet şi trup. Unii Părinţi sunt reticenţi în a considera trupul 
ca parte integrantă a chipului lui Dumnezeu în ființa umană. Ele oferă o imagine ambivalentă a 
acestuia, punând în contrast trupul în starea sa prezentă "căzută" - "trupul păcatului” (Rom 6,6), 
condamnat la moarte (Rom 7,21) - cu trupul în starea sa originară și viitoare, aşa cum l-a creat 
Dumnezeu și cum vrea să fie - "trupul slavei” (Fil 3,21), destinat transfigurării finale. De aici și 
devalorizarea trupului, care a marcat o întreagă parte a tradiţiei creştine. Cum să înțelegem 
această atitudine ambivalentă sau sincer negativă, care este, într-un fel, contrară întrupării lui 
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Dumnezeu în Isus Cristos? Devenind trup, nu a dat Cuvântul, dimpotrivă, trupului o valoare 
eminentă, transcendentă? 


R. Problema cu Părinţii este că ei văd corpul în primul rând prin prisma îngustă a luptei lor 
împotriva impulsului sexual. Este adevărat că acest impuls poate duce la cele mai grave excese. Dar 
greşeala este să vrei să lupţi împotriva ei. Adevărata luptă, cea spirituală, este lupta cu Pornirile 
sexuale, pasiunile, tot ceea ce Părinţii numesc demonii interiori, sunt în realitate nişte energii 
potențiale formidabile. Ele ne-au fost dăruite de Dumnezeu pentru a fi prelucrate, reorientate, 
transformate ca forțe vitale pentru a manifesta în ființa noastră puterea Cuvântului creator. 

Filozoful religios rus Nicolae Berdiaev spunea că antropologia Părinților trebuie depăşită 
astăzi. Sunt de acord cu el. Pentru mine, există într-adevăr o dimensiune a eternității în ființa 
umană, care necesită depăşirea separării dintre creat şi necreat. Să ne amintim ce spune Dumnezeu 
despre Moise: "Îi vorbesc din gură în gură [...] şi el vede forma mea" (Num 12,8). Moise 
experimentează trupul nu doar ca pe un templu al Duhului (1 Cor 6:19), ci şi ca pe o formă divină. 
O formă "informată", structurată și animată de cele zece energii divine fundamentale, reprezentate 
de arborele Sephiroth. 

În acest sens, există într-adevăr divinul, necreatul în noi, chiar şi în trupurile noastre. Când 
Dumnezeu se întrupează în Hristos, nu ia formă umană, ci dezvăluie misterul fiinţei umane, al cărei 
trup se supune formei divine, arhetipul său. De aceea, fiinţa umană este chipul lui Dumnezeu chiar 
şi în forma trupului său. Ba chiar mai mult, în informaţiile conţinute în fiecare celulă. Această 
informație fundamentală este cea care ne cere urgent să facem sămânţa divină să crească în noi 
pentru a deveni "Fii”!"! ai lui Dumnezeu. Corpul participă la acest proces de divinizare şi îl serveşte. 

Fiecare celulă este semnificativă pentru Spiritul care îi dă viaţă. Divinul - în același timp 
transcendent şi imanent - nu este un element exterior adăugat la uman; este intim legat de natura 
însăşi a fiinţei noastre, ceva ce trebuie recuperat şi amintit. 


Ê Există o altă ambivalenţă în creştinism, de data aceasta în ceea ce priveşte unitatea ființei 
umane. Este deja perceptibilă în limbajul Evangheliilor şi al epistolelor lui Pavel, unde se 
amestecă o dublă moştenire. Pe de o parte, tradiția ebraică sau semitică, axată în mod clar pe 
unitatea indisociabilă a persoanei. Pe de altă parte, cultura greacă cu distincții, uneori la limita 
separării şi a dualismului, între trup, suflet și spirit. Nu este oare oportun, într-un fel, să integrăm 
aceste două abordări, fiecare dintre ele având virtuțile şi limitele sale? 


R. Pentru un evreu, Omul este unul. Un corp fără suflet este lipsit de sens; nu există. În mod 
similar, sufletul nu este o entitate independentă de corp. Ele nu pot fi separate. Dacă Fiul (bar) este 
conținut în carnea (basar) exprimată prin trup, sufletul (nephesh) este tot ceea ce înconjoară acest 
germen divin şi acest soare. Este "cealaltă parte a fiinţei noastre" - încă neîmplinită - cu energiile ei 
inconștiente, pe care va trebui să o vizităm, să o numim şi să lucrăm cu focul Duhului pentru a o 
transforma într-un suflet spiritual. Dacă trupul este icoana cărnii, sufletul este materia care urmează 
să fie transformată într-un proces de mutație care va conduce ființa umană să intre în alte niveluri de 
conştiinţă, să trăiască în alte dimensiuni ale realităţii. 

Prin urmare, trebuie să ne supunem autorității corpului, funcţiilor sale esențiale, pe care, din 
păcate, le ignorăm prea des. Conform unei scheme pe care o regăsim în toate tradiţiile, de la mistica 
iudaică cu arborele Sephiroth până la antropologia chineză cu "câmpurile de cinabru "° , corpul 





100 Conform abordării mistice a Cabalei evreieşti asupra Creaţiei, Sephiroth sunt zece puteri creatoare - fiecare 
fiind o emanaţie a unei energii a Dumnezeului Creator - care manifestă în lumea finită puterea supremă a Infinitului 
divin. Ele sunt adesea prezentate sub forma unui Copac al Vieţii. 


101 "Fiul" trebuie înţeles aici în sens ontologic şi simbolic. Nu se referă la o identitate sexuală, ci la împlinirea 
seminţei divine, care este un principiu masculin în fiecare ființă umană. 
102 Cinabrul este un material, un corp care va conduce fiinţa umană spre eternitate, atâta timp cât aceasta îşi 


asumă mutaţiile succesive ale acestuia. 
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care suntem este compus în esență din trei matrici: matricea apei la nivelul pântecelui, matricea 
focului la nivelul pieptului şi matricea craniului la nivelul capului. În Evanghelii, traversarea acestor 
trei matrici corespunde la tot atâtea "botezuri": al apei, al focului şi al craniului. 

Ê Corpul, în mod simbolic, constituie harta şi teritoriul călătoriei noastre spirituale. Aceasta 
poate fi definită ca o participare progresivă la viața divină şi la iubirea divină, printr-un proces 
infinit de moarte şi înviere... Care este rolul fiecărei matrice în acest proces? 


R. Matricea de apă, care se află în complexul urogenital, este prima. În mod oficial, este 
susținută de cele zece vertebre ale coloanei vertebrale inferioare. "Apa" este ceea ce nu poate fi 
cuprins. Simbolizează inconştientul nostru: un spațiu interior labirintic în care ne pierdem. Un 
cosmos populat de energii sălbatice şi animale care promit fertilitate, dar care pot deveni şi surse de 
moarte și distrugere. Amintiţi-vă de Vasile din Cezareea (secolul al IV-lea) care spunea: "Strigă, 
înțeapă, mușcă, sfâşie, rupe, ucide în noi. Și astfel şi în lumea exterioară care, asemenea celor zece 
plăgi din Egipt'%, este obiectivarea disfuncţiilor noastre interioare. 

Atâta timp cât nu a conştientizat acest lucru, ființa umană este literalmente înecată în "apele" 
sale interioare, aruncată în stânga şi în dreapta în funcție de mişcarea lor, fără să ştie încotro se 
îndreaptă. Confuz de ele, trăiește în confuzie. El se află în exil față de el însuşi şi faţă de adevărata 
sa identitate - imaginea divină - pe care o poartă în adâncul său şi pe care este chemat să o realizeze. 
În această stare de ignoranță şi de rătăcire, el caută fericirea și sensul vieţii sale în afara lui. El este 
în căutarea a tot mai multe posesiuni exterioare, putere şi cunoștințe, uneori până la epuizare şi 
boală. 

Această rătăcire labirintică nu trebuie privită ca un eșec. Ea este tradusă simbolic, la nivel 
corporal, prin meandrele intestinelor. Acestea au o dublă funcție de asimilare şi eliminare a bolului 
alimentar. Ele sunt un semn că rătăcirea în matricea apei este un proces în care dobândim mult mai 
multe cunoștințe decât credem. Îmi place foarte mult acest aforism al maestrului hasidic Nahman 
din Braslav: "Nu cere niciodată drumul tău de la cineva care îl cunoaște, pentru că nu ai putea să te 
rătăceşti"”. Fiecare trebuie să îşi facă propriile experienţe. 


I. Dar cum să ieşim din această confuzie şi exil? 


R. Acesta este sensul şi procesul botezului în apă. Ea constă în întoarcerea noastră interioară 
spre potențialul divino-uman al fiinţei noastre. Un pic ca şi copilul care se întoarce în pântecele 
mamei sale și se prezintă, cu capul înainte, la intrarea în colul uterin pentru a se naște. Această 
întoarcere, care salvează ființa umană de la înec şi o face să se nască din nou, are două aspecte. Pe 
de o parte, ea constituie răspunsul la întrebarea lui Dumnezeu adresată lui Adam: "Unde eşti? (Gen 
3:9). Suntem chemaţi să devenim conştienţi de starea noastră de exil şi de confuzie, să coborâm în 
noi înşine pentru a vedea ce ne face captivi în interior. 

Pe de altă parte, botezul în apă este răspunsul la chemarea lui Dumnezeu către Avram: "Du- 
te la tine" (Gen 12,1). (Gen 12:1). Ea ne face să descoperim că mișcarea apelor matriciale nu se 
datorează doar vieții animale care se desfăşoară acolo, ci este determinată și de o prezenţă divină, 
plină de dorinţă şi de iubire. Această prezență acționează ca un magnet și îi oferă fiinţei umane o 
propunere de conştiinţă și de sens chiar în inima rătăcirii şi a nonsensului său. În mod simbolic, cei 
doi poli corporali ai acestui magnet divin iubitor sunt sacrul şi a doua regiune lombară, unde se 
termină măduva spinării. După cum a arătat biologia, măduva spinării, care reprezintă seva Pomului 





103 În Primul Testament, povestea Exodului (7,8-12,34) povesteşte cum Egiptul este lovit de zece plăgi pentru 
a-l forța pe faraon să lase să plece poporul evreu, pe care îl ţine în sclavie: ape transformate în sânge, broaște, 
paraziți, insecte, ciumă, lepră, grindină, lăcuste, întuneric, moartea fiilor întâi născuţi şi a animalelor. În L'Egypte 
interieure (Paris, Albin Michel, 1991), Annick de Souzenelle a arătat semnificația simbolică a acestor plăgi ca răni 
ale sufletului şi încercări pentru fiinţa umană în drumul spre eliberare. 
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Vieţii din Grădina Edenului!” , a coborât în sacru în primele trei luni de viaţă intrauterină şi apoi a 
urcat în a doua regiune lombară. În acest fel, a lăsat o amintire în primele vertebre - de unde, cel 
mai probabil, şi termenul "sacral". Astfel că între sacru şi a doua vertebră lombară suntem ca un 
deșert în care Dumnezeu ne cheamă și ne aşteaptă. 

În locul celei de-a doua lombare, chinezii plasează un punct de acupunctură extrem de 
important: ming meng. Se spune că la acest nivel, ființa umană primeşte mandatul său din cer. Este 
locul de întâlnire cu necreatul. Cu alte cuvinte, avem o experienţă celestă, rezonăm cu nucleul divin 
al ființei noastre. Această experiență numinoasă ne face să ne îndepărtăm de colectiv. Ea ne 
dezvăluie o altă identitate (divino-umană) care relativizează toate identitățile social-psihologice. Ea 
ne deschide spre o libertate pe care nicio instituție externă nu o poate împiedica sau înstrăina. Ea ne 
inițiază într-o înțelepciune în care noțiunile morale de bine şi rău, de permis şi interzis, sunt depășite 
pentru a face loc unor legi ontologice!% care ne reconectează fiinţa şi corpul la arhetipul lor divin. 


Ê Intrăm apoi în matricea de foc. Așa a făcut lisus după botezul Său în Iordan, când a fost 
trimis de Duhul Sfânt în deşert pentru a posti şi a-l întâlni pe Satana... 


R. După ce ne-am întors pe dos, trebuie să ne îndreptăm, să stăm cu adevărat în picioare. După 
ce am descoperit animalele și demonii care locuiesc în adâncurile noastre şi ne devorează, trebuie să 
le dăm un nume, să ne luptăm cu ei pentru a-i transforma și integra. Aici intervine Satana. Numele 
lui înseamnă adversarul. El se află de "cealaltă parte" a ființei noastre. Funcţia sa ontologică este, 
prin ridicarea de bariere în calea noastră, de a prezenta ființei noastre energiile neîmplinite 
simbolizate de lumea animală pentru ca noi să le integrăm, să le căsătorim şi să le transformăm în 
lumină, adică să le transformăm în informații pentru a construi în noi Arborele Cunoașterii. Satana, 
spune Tradiția, devine un dușman din gelozie față de ființa umană. Mitul exilului din Grădina 
Edenului nu este istoric şi nu aparţine trecutului. Ea vorbeşte despre o realitate cotidiană ori de câte 
ori, din lipsă de discernământ, cădem în capcana vrăjmaşului, adică atunci când îi dăm adversarului 
toată puterea pe care apoi o luăm lui Dumnezeu. Această capcană nu este inevitabilă. 

Putem, de asemenea, cu ajutorul lui Dumnezeu, să-l alungăm pe Satana cel rău'%, aşa cum a 
făcut Hristos în deşert. Putem trăi adversitățile din viața noastră de zi cu zi, bolile şi încercările care 
se abat asupra noastră, ca pe niște întâlniri față în față cu Satana, dar pur şi simplu privindu-l ca pe 
un adversar care nu are nicio putere asupra noastră. 


Ê A trăi boala ca pe o luptă cu Adversarul... Aceasta este, într-adevăr, abordarea lui Isus 
atunci când vindecă. Boala este ceva foarte complex, la intersecția dintre trup, suflet şi spirit. 
Aceasta implică mai mulți factori, atât interni, cât și externi. Întotdeauna mă frapează modul în 
care două persoane reacționează diferit la acelaşi virus: una va dezvolta boala, cealaltă nu. Acest 
lucru va depinde de terenul nostru, care este chiar mai important decât virusul, după cum a arătat 


Louis Pasteur. Dar și despre ceea ce facem cu "forța care se află în interiorul virusului”, aşa cum 
spunea înțeleptul indian Sri Aurobindo... 


R. După botezul în apă în Iordan și şederea în deşert, Hristos va trece prin pântecul de foc în 
timpul vieţii sale publice, unde se va întâlni cu toți demonii umanităţii prin paralitic, surdo-mut, orb 
etc. De obicei, vedem doar partea superficială a "ridică-te şi mergi". Isus mai spune: "Cine are 
urechi de auzit, aude; cine are ochi de văzut, vede. El își cheamă mereu discipolii şi oamenii pe care 
îi vindecă la o altă privire, la un alt nivel de conştientizare. Dacă el poate vindeca un orb sau un 
paralitic, nu este doar datorită puterilor sale divine, ci pentru că a integrat în sine demonii orbirii și 





104 În centrul Grădinii Edenului descrisă în Geneza (2:8-9) se află doi copaci: Pomul Vieţii, care este seva 
iubirii lui Dumnezeu pentru ființe umane, şi Pomul Cunoaşterii, care este seva iubirii ființelor umane pentru 
Dumnezeu. 

105 Referitor la fiinţa profundă. "Ontologic" provine din grecescul ontos, participiul prezent al verbului "a fi”. 

106 Din grecescul diabolos, cel care dezbină. 
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ai paraliziei. 
Medicina clasică a făcut din microb un tap ispăşitor. Acesta 






Aceasta este problema fundamentală a imunităţii. În acest sens, este fascinant să studiem 
funcţionarea globulelor albe. Pentru mine, este "marele profesor”. Cum funcționează? Ajunge să 
reperăm virusul pe care biologia îl numește tocmai "non-sine". Acesta verifică dacă membranele 
celulare atacate sunt bine acoperite cu receptori sau molecule HLA, care sunt markeri ai Sinelui. Cu 
alte cuvinte, ea stabileşte o graniță între "sine" şi "non-eu". Acesta verifică dacă non-sinele este 
asimilabil de către sine. Dacă da, atunci convoacă o mică armată pentru a integra virusul. Prin 
această integrare, boala este învinsă. 

Secretul - care se aplică în toate domeniile vieții - este să descoperim că "non-eul" se află în 
noi, că face parte din sine, deoarece avem întregul univers în noi. De aici, din punct de vedere 
simbolic şi chiar biologic, problema antibioticelor și a vaccinurilor care, distrugând apărarea 
imunitară sau împiedicând dezvoltarea acesteia, împiedică persoana să viziteze şi să îşi construiască 
fiinţa interioară. Nu trebuie să uităm niciodată că sistemul imunitar HLA este unic pentru fiecare 
persoană. Este cartea noastră de vizită, intim legată de identitatea noastră, nu doar biologică, ci şi 
divină. 


I. Prin urmare, botezul cu foc este o lucrare interioară, aproape alchimică, pentru a împlini 
potenţialul infinit de energii neîmplinite pe care le-am constientizat la botezul cu apă? 


R. Prin botezul în apă, ne-am diferențiat de "cealaltă parte" a noastră, de inconştientul cu care 
eram confundați. În botezul de foc, îl integrăm gi ne căsătorim cu el pentru a deveni "un singur trup" 
(Gen 2:24), din nou divino-uman. În mod simbolic, această activitate are loc în complexul 
cardiopulmonar. Corpul nostru, la acest nivel, este o forjă şi fiecare organ participă cu propriul 
geniu de funcționare. Dacă vezica biliară - "rectitudinea mediană", conform tratatelor de 
acupunctură - este matricea focului, inima este motorul care ordonă şi dirijează; ea este legată de 
plămânii care asigură ventilația şi veghează ca întregul corp să răspundă corect la ordinea 
arhetipului său divin. Splina (locul inteligenței) și pancreasul (locul înțelepciunii) sunt organe 
extrem de puternice și interesante. Ele simbolizează tărâmurile adânci în care mergem să căutăm, ca 
în atâtea comori, energii neîmplinite pentru a le împlini. În sfârşit, dacă stomacul este locul de 
sosire a tuturor materialelor de combustie fizică, psihică și spirituală, ficatul - organul solar şi divin 
- va acumula ceea ce s-a realizat. 

Să ne amintim mitul grec al lui Prometeu care, după ce a furat şi apoi a înlocuit focul cerului 
în forja lui Hefaistos, va fi legat de acesta din urmă de vârful muntelui Caucaz. 

De o mie de ani, un vultur - gardian al pragului matricei craniului - vine să-i mănânce ficatul 
în timpul zilei. Cu această întrebare: "Este totul realizat? Dacă nu, întoarceţi-vă la noapte. 

Alternanța dintre zi şi noapte se va repeta de câte ori este necesar pentru ca totul să fie 
realizat. 

Regăsim această dublă mișcare în mitul lui Noe: coborârea cu corbul în adâncuri şi urcarea 
la lumină cu porumbelul. Arca este matricea de foc în care Noe va aduce toate "animalele" 
sufletului său şi le va asuma în totalitate. Iată de ce Hilarie din Poitiers (secolul al IV-lea) a putut 
spune că, părăsind chivotul, îl prefigura pe Mesia care avea să vină. El poate spune: "Totul este 
realizat". În acel moment, Noe bea vin, se îmbată, se dezbracă. El este intoxicat cu o cunoaștere 
totală, cu Duhul Sfânt total dobândit. 

Toată această dinamică de împlinire simbolizată de matricea de foc are loc de fapt în fiecare 
celulă a corpului nostru. Căci fiecare celulă conţine nu numai informația necesară pentru a 
reproduce organul căruia îi aparține, ci întregul corp, ca un potenţial neîmplinit, o uriaşă rezervă de 
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energie în stare latentă. Atunci când facem această muncă interioară, celulele se luminează. In cele 
din urmă, ființa umană poate deveni o ființă de lumină. Există figuri, cum ar fi sfântul rus Serafim 
de Sarov (secolul al XIX-lea), care au fost transfigurate în timpul vieții lor. 


I. Dacă botezul focului duce la transfigurarea ființei, ce este botezul craniului? 
R. Matricea craniului este locul unei noi și ultime naşteri, a învierii. Mitul se regăsește în toate 


tradițiile. Să ne amintim de Tao la chinezi, care se naște prin vârful craniului. Să ne amintim de 
Zeus la greci, al cărui craniu este despicat în două de Hefaistos, zeul focului, pentru a o naşte pe 
Atena. 

Învierea este ceea ce Hristos va trăi pe vârful Golgotei, care înseamnă tocmai "locul 
craniului”. El intră în mod simbolic prin Cruce în matricea craniului. După ce a trecut prin întreaga 
matrice de foc, asumându-și condiția umană în întregime, Hristos coboară în lumea subterană, în 
ultimele măruntaie. El pătrunde în adâncurile unei alte dimensiuni a fiinţei şi a conştiinţei. La acest 
nivel, lumea subterană devine sursa vieții, iar întunericul sursa luminii. Acolo, în acel moment de 
eternitate care este Golgota, Hristos va zdrobi capul diabolicului Satana. ÎL învinge nu în funcţia sa 
de Adversar, necesară pe calea împlinirii umane, ci în cea de Diavol, puterea de dezbinare și de 
moarte care uzurpă locul lui Dumnezeu în inima omului și în lume. Această victorie a Vieţii asupra 
morții este învierea. 

În acest fel, Isus nu ne ia locul, ci ne deschide calea. În acest sens, el este viaţa şi calea. Ceea 
ce a făcut Hristos, putem face cu toții. De multe ori nu suntem conştienţi de acest lucru, dar avem în 
noi o putere de viață incredibilă. Cu toții suntem deja înviați. A învia înseamnă a-i reda lui 
Dumnezeu - oricare ar fi tradiția noastră religioasă - prezenţa sa în principiul ființei noastre pentru 
a-l realiza pe Hristos, Fiul, "Eu sunt" pe care îl purtăm cu toţii în noi. 


I. In legătură cu toată această alchimie a ființei, care se desfăşoară în corp, cum ați defini 
boala? Există un trecut extrem de greu în tradiția creştină, în care boala a fost legată de păcat... 


R. Viziunea bolii ca rod al păcatului este foarte culpabilizantă. În primul rând, cuvântul "păcat" 
trebuie să primească adevăratul său sens, adică "ratarea țintei". Nu are nimic de-a face cu 
moralitatea sau cu pedeapsa divină. În acest sens ontologic şi simbolic, tot ceea ce se întâmplă cu 
corpul nostru manifestă o dimensiune a vieții noastre cele mai profunde. Fiecare boală este 
semnificativă. Este expresia unui anumit dezechilibru interior, o formă de derapaj de la legile 
ontologice ale fiinţei noastre. Atunci când - din cauza ignoranței, a inconștienței sau a oricărei 
forme de presiune exterioară - informaţia divină care este depusă în adâncul ființei noastre nu este 
ascultată, ea sfârşeşte prin a crea scurtcircuite. Organele îşi exprimă prin boală funcția pe care nu o 
mai pot îndeplini sau pe care o îndeplinesc doar în mod greșit. De asemenea, ele exprimă uneori 
rezistenţa noastră interioară la cererea de creştere a miezului ființei noastre. Căci, în anumite etape 
ale drumului nostru, pot exista şi boli "iniţiatice", în care energiile noastre cele mai profunde cer să 
fie eliberate, reorientate, transformate în lumină. Corpul suferind vorbeşte. Prin ea, "Fiul" divin care 
ne locuieşte strigă din adâncuri pentru a ne chema la schimbare. 

Aş dori, de asemenea, să subliniez faptul că dezechilibrul interior nu este neapărat 
întotdeauna al nostru. Poate fi cea a lumii din jurul nostru, a întregii umanități pe care o purtăm în 
noi. Cu cât se dezvoltă mai mult conștiința noastră spirituală, cu atât devenim mai sensibili la ea. 
Suntem atât mai puternici, cât şi mai vulnerabili. 

Ê Oricât de fructuoasă mi se pare simbolistica corpului uman pe care ați dezvoltat-o, 
utilizarea pe care o fac unii oameni - terapeuţi şi pacienți - poate fi periculoasă. Riscul este de a 
bloca boala şi pacientul într-o codificare extrem de simplistă: dacă ai dureri în aşa şi aşa loc, 
înseamnă că asta înseamnă asta, etc. După cum scrie Thierry Janssen, "a pune o explicație gata 
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făcută pe un simptom riscă să împiedice conştientizarea unei suferințe mai profunde". El însuși a 
“întâlnit mulți pacienţi care sunt complet condiționaţi de corelaţii simbolice impuse în mod 
dogmatic. Până la punctul de a-și reinventa istoria personală pentru a o face să coincidă cu 
relaţiile de cauză şi efect diagnosticate de terapeutul lor!” 


R. Sunt întru totul de acord. Sunt foarte supărat de exploatarea muncii mele de către unii autori. 
Pentru mine, simbolistica corpului uman este o cale de cercetare, dar nimic mai mult. Corpul se 
exprimă prin boală şi ne arată o cale de a găsi o cauză profundă, dincolo de simptom. În acest sens, 
o mai bună cunoaştere a funcției simbolice a fiecărui organ poate ajuta la vindecare. Dar această 
muncă de descifrare nu poate fi decât personală. Pentru că semnificația simbolului este inseparabilă 
de istoria fiecărui individ și absolut unică. Este ca și cum ai interpreta visele: în principiu, un astfel 
de animal înseamnă un astfel de lucru, dar având în vedere experienţele diferite ale fiecărei 
persoane, poate însemna ceva complet diferit. 

Boala este o informaţie care ne este dată. Ea ne poate ajuta să ne transformăm din interior, în 
măsura în care o primim și ascultăm limbajul corpului. Ea poate servi la provocarea unei mișcări de 
trezire, la a învăţa să citim anumite evenimente din viața noastră, la a alege singuri cum să ne 
ridicăm şi să mergem. Boala, de asemenea, poartă în ea semințele propriei sale vindecări. Poate fi o 
oportunitate de a ne naşte la adevărata viaţă şi la adevărata noastră natură. Aceasta prin moartea față 
de ceea ce o împiedică, prin repunerea noastră pe adevărata axă între pământ şi cer, care este sensul 
profund al Crucii. Dar fiecare dintre noi trebuie să descopere singur schimbarea pe care trebuie să o 
facă. 


I. Experiența Crucii este trecerea de la moarte la Viață, prin manifestarea unei iubiri mai 
puternice decât moartea... 


R. Motorul acestei transformări a ființei, ca şi al oricărei terapii adevărate, este şi trebuie să fie 
iubirea. În Cântarea Cântărilor, unul dintre versuri este tradus de obicei prin "dragostea este mai 
puternică decât moartea". Cred că este chiar mai corect să redăm sensul în felul următor: "Puterea 
iubirii ne face capabili să ne schimbăm" (Ct 8,6). Fiecare nou pas în împlinirea potențialului nostru 
divin ne aduce o mutație, adică un nou câmp de conștiință. Hristos ne cheamă să privim înainte și 
nu înapoi, să ne străduim să atingem scopul - unirea noastră cu Dumnezeu - şi să nu ne pierdem 
într-o explorare nesfârşită a trecutului nostru, care este responsabil pentru ceea ce ni se întâmplă. 
Amintiți-vă de răspunsul lui lisus la ucenicii săi care l-au întrebat cine a păcătuit că un om s-a 
născut orb: "Nici el, nici părinții lui. Ci pentru ca lucrările lui Dumnezeu să se arate în el! (Ioan 
9:3). Această manifestare a divinului în noi este întreaga aventură a vieții noastre, în care mergem 
spre noi înşine, în care descoperim "Eu sunt" şi îl realizăm în noi, din ce în ce mai unic şi mai 
universal. 

Iubirea este sensul ultim al existenței noastre. Iubirea transformă întunericul în lumină, 
transformă moartea în Viaţă. 


CONCLUZIE 

Dacă noi, în toate eseurile noastre vorbim de un genom străin inserat la începutul umanității 
în genomul nostru, Annik de Souzenelle vorbeşte în toate cărțile sale de o "scânteie divină” aflată în 
Om, care trebuie conştientizată şi crescută, ăsta fiind scopul vieţii noastre şi pentru asta creatorul 
ne-a făcut un trup special adaptat. 

Scânteia divină (genomul străin) este ca o piesă de puzzle, care odată activată, poate recrea 
întregul puzzle (virionul/civilizaţia Borg) a cărui hologramă o conţine. De aceea Annik va traduce 





107 Thierry JANSSEN, La Solution intérieure. Vers une nouvelle médecine du corps et de l'esprit, Paris, 
Fayard, 2006, p. 175s. 


290 


Bere'shit Bara' 'Elohim, care poate fi citit ca Bara'-shit Bara” 'Elohim, prin"Creaţi, puneţi bazele, 

", adică virioni. Şi asta, pentru că: Bara' X92 poate fi citit şi ca "Fiul (Bar 
32) lui 'Elohim (3). A "crea" înseamnă a "pune la vedere pe Fiul lui Dumnezeu", în această 
sămânță... căci cuvântul Bar este şi "bob de grâu”. 

Afirmația lui Hristos că "Împărăția cerurilor aparține celor violenţi, şi fiecare, pentru a 
intra în ea, trebuie să-și pătrundă violența"! este un alt indiciu că este vorba de virus despre care 
ştim că este în esenţa sa agresiv. 

Din cartea lui Annik de Souzenele intitulată ” Le Seigneur et le Satan/Domnul şi Satana” ne- 
au atras atenția următoarele afirmaţii: 

— "Cele două litere care înconjoară litera Tet din numele Satanei pw, formează substantivul 
Shen ) care înseamnă "dinte"! În mod evident, Satana este tot în dinţi”. 

— Omul este chemat să numească fiecare energie animală pe care Satana i-o prezintă. 
Recunoscând-o, el trebuie apoi să lupte cu ea până când devine îngerul unei noi informaţii. 
Această muncă constă deci, după ce am numit energia, în a o lua în mână şi a deveni stăpân 
pe ea, fără a o reprima în niciun fel. Lupta despre care vorbesc aici nu are altă armă decât 
dragostea. 

— Gura, omologul sexului feminin, primeşte alimentele care sunt imediat zdrobite de dinți, 
apoi reduse la terci de saliva care eliberează toată aroma care aduce plăcere, chiar şi 
intoxicație. Limba, omologul sexului masculin, vorbeşte, construieşte cuvântul, o operă 
creatoare care simbolizează naşterea copilului divin, Cuvântul care va veni, deţinător al 
NUMELUI, dar şi conducător al acestuia. Pentru a trece de la sex la Cuvânt, adică de la 
matricea de apă la matricea craniană, întreaga alchimie a fiinţei se desfășoară la nivelul 
matricei de foc. Alchimistul divin care tocmai a primit energia captată şi dominată de Om, 
astfel încât aceasta este acum integrată în sufletul şi în întreaga sa fiinţă, aşa cum hrana 
pământească este pentru corpul său. Aceasta corespunde rolului scutului Satana, monstrul 
care şi-a deschis gura în care Omul nu s-a lăsat devorat; apoi s-a închis asupra energiei pe 
care Satana, dinţii Cuvântului, o zdrobeşte, făcând-o simbolic praf. Saliva măcinătorului 
face din ea un terci, capabilă acum, prin jocul Cuvântului (limba), să coboare în stomacul 
subtil unde zumzăie focul cuptorului alchimic. Saliva a fost un prim foc care pregătea 
transmutarea energiei. Saliva este, așadar, simbolul unui prim foc divin, operatorul marii 
opere. Cel de-al doilea foc este bila; ea este simbolul focului pântecelui de foc în care 
"bucătarul divin" finalizează integrarea perfectă a energiei care, devenită praf în dinţii lui 
Satana, este acum cenușă. Și aşa cum bolul alimentar, în această etapă, se răspândește în 
organismul care îl integrează ceea ce putem numi "informaţia" sa, adică elementele vitale 
pe care le promitea fiecare aliment zdrobit sub dinţii celui care îl mănâncă, tot așa şi 
energia neîmplinită se împlineşte şi îşi dă informaţia; această informaţie este o nouă 
inteligență, o viziune a unei realități mai profunde; noua înțelepciune îi este inerentă şi îi 
permite să gestioneze cu precizie această realitate, şi aceasta până când omul ajunge la 
cunoașterea totală, fructul Pomului pe care îl are atunci în NUMELE său secret. 
alăturându-se celui al Domnului. Renaşterea din ţărână şi cenușă este astfel victoria 
obținută prin această operaţiune misterioasă. Un joc de litere care leagă "praful", 'Aphar 


n" 


3Y, şi "cenuşa", 'Epher ƏN, aceste două substantive anunță o prodigioasă "fecunditate", 
Phar 5, născută din călătoria de la "adversitate", 3, la "lumină", N. Renaşterea din 
țărână şi cenuşă prezidează ceea ce s-ar putea numi "a treia naştere", cea de-a doua fiind 
cea a ieșirii din matricea apei și a angajării în cea a focului. Prima naștere l-a făcut pe om 
un mâncător pentru a-şi hrăni trupul, sufletul său psihic şi intelectul, a doua naştere îl 
determină să-şi integreze energiile potenţiale şi să participe astfel, puţin câte puțin, la 
lumea imaginară; trupul său se luminează, sufletul se spiritualizează, iar intelectul său 
descoperă un tovarăş de studiu interior care îl determină să spiritualizeze materia şi să 
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materializeze lucrurile spiritului. 


Aceste afirmaţii ne-au amintit de ceea ce se întâmplă în procesul de transcripție din ADN: 


Dinţii lui Satana ~ 


Ns B ARN 
i og : 
< Y 






Ă aN + polymerase 


Nr 





iA Catenă 
(Copilul de A Direction of ADN 
transcription Nucleotide 


Desfacerea catenelor ADN-ului în vederea transcripției, conturează o ”gură” în care se văd 
nucleotide ("dinţii lui Satana”. Unde nu este decât întuneric, "unde nu există decât plâns şi scrâşnit 
de dinți"). Grupuri de nucleotide (animalele pe care trebuie să le numească Adam”) sunt folosite 
(li se ia informaţia) pentru a crea un ARN mesager (Cuvântul/Copilul de Aur, dacă nucleotidele 
folosite sunt ale virusului). Acesta (Hristos) se va deplasa în citoplasmă (Apele de Jos/lad/deşert) 
pentru a ”pescui” (harpona) aminoacizi ce vor produce proteine virale cu ajutorul ribozomului (un 
prim păzitor al pragului) necesare autoasamblării virusului (Împărăţia lui Dumnezeu). 
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Asta explică afirmaţia din Biblie că Omul este creat "după chipul lui Dumnezeu”, iar 
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îngurgitarea hranei imită transcripția folosită la nașterea genomului străin din genomul nostru. 
Corpul omului este o ”placentă” în care trebuie să contribuim la naşterea Copilului de Aur, genomul 
străin. 

"Mărul” pe care şarpele i-l dă Evei (catenă ADN) este "genomul străin”. 





sac 


"Din toți pomii grădinii, fiind mâncăcios, trebuie să mănânci, dar din pomul cunoaşterii să 
nu mănânci din el (sau din noi), căci în ziua în care vei mânca din el (sau din noi), fiindcă eşti 
mutant, vei suferi o mutație". 


Acest mic "clinchet" al cuvântului ebraic Mimenou, repetat de două ori, care poate fi tradus 
prin "de la el", adică fructul, sau "de la noi", adică divinul, ne avertizează că Domnul-Dumnezeu ne 
dezvăluie în mod clar că fructul Pomului Cunoașterii este divin; este NUMELE sfânt în care toate 
NUMELE omenirii sunt UNUL. 

Acest verset ne invită, de asemenea, împreună cu '4dam, să înţelegem că, dacă Omul ia 
calea NUMELUI său, devine fructul Pomului şi dacă îl mănâncă, el suferă o mutație (se transformă 
în genom viral activ) şi îşi atinge divinizarea (virion). 

Mitul Genezei îl prezintă pe Satana sub metafora şarpelui, iar povestea relatează o etapă din 
drumul lui "Adam, adică al fiecărei fiinţe umane în interioritatea sa; ea nu este în sine istorică, ci se 
realizează în istoria fiecărei ființe umane, și mai ales în viața lui Cristos, care recapitulează 
umanitatea şi a cărui întrupare are ca unic scop "împlinirea legii", adică supunerea la cele trei 
botezuri ale drumului uman. 

Ducerea lui "Adam în pustiu de către Duhul Sfânt pentru a se întâlni cu Satana", ne 
confirmă că evenimentul este de ordin ontologic şi că rolul Satanei care îl prezidează este şi el 
ontologic. În funcţia sa ontologică, Satana, este paznicul pragului fiecărei etape de creștere a 
omului. 

Numele său ebraic, sub simbolul şarpelui, este Nahash wm, în centrul acestui nume se află 
litera Heit 7, a cărei ideogramă originală este o barieră #; în stadiul actual, Satana este o barieră 
pentru oricine se îndreaptă spre împlinirea fiinţei sale în matricea de foc. lată de ce această literă 
Heit 7 din cuvântul Nahash este înconjurată, pe de o parte, de litera Nun 2, "peştele", simbolizând 
energia neîmplinită care tocmai a fost extrasă din ape, cea pe care Satana o prezintă omului pentru 
ca acesta să o numească şi să devină stăpânul ei, iar pe de altă parte, de cealaltă parte a barierei, de 
litera Shin WX care este "focul" divin în care energia este chemată să fie zdrobită, arsă şi apoi 
integrată. 

Nahash, "şarpele", poate fi citit, de asemenea, ca fiind cel care "conduce (Nahoh 272) spre 
focul (Shin w)" al pântecelui următor şi care, prin urmare, verifică dacă impulsul este capabil să 
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facă acest lucru. 

Un rol deosebit îl joacă și al doilea ARN viral, 'Ishah, care prin întregire şi transcriere poate 
redeveni "mama vieții divine", lucru pe care Hawah, Eva (catena feminină a ADN-ului), "femeia" 
lui Adam, doar din natura ei animală, nu şi-l poate asuma. 

Atunci când gemenii Esau şi Jaqob se nasc din Rebeca, soția lui Isaac - unul dintre ei, 

(produsă de ADN) a acestei genealogii, iar celălalt, ne ci sa 
(produsă de genomul străin) -, Jaqob, cel de-al doilea născut, ţine în mână călcâiul fratelui 
său”!; prin acest gest, el afirmă că închide rana (produsă de inserarea genomului străin în ADN) şi că 
ia în mână energiile animale (clonele nucleotidelor virale) pentru a le duce la realizarea lor divină 
(asamblarea virusului), în timp ce Esau le va folosi în lumea exterioară (doar pentru plăcere, dorinţe 
şi putere). 

În Evanghelii, chiar înainte de a cobori în lumea subterană a Golgotei (locul asamblării 
virusului în citoplasmă), lisus spală picioarele apostolilor săi, ceea ce semnifică vindecarea 
călcâielor lor rănite. Fiecare coborâre în infern pe care Isus o întreprinde în timpul vieţii sale 
publice, unde nu încetează să vindece, este o întâlnire cu demonul care este autorul acestei sau 
acelei boli; el vindecă prin lupta cu demonul şi prin integrarea acestuia (”reţetele” de proteine virale 
din ADN sunt puse în aplicare pentru asamblarea virusului). În acest sens, în timpul istoriei, el se 
pregăteşte pentru Golgota (pentru deplasare la locul de asamblare). 

Orice "lucru", Dabar, nu are ființă decât în relaţia sa cu "verbul" divin din care provine 
(genomul străin), dacă este tăiat de acesta, dacă este concretizat, el creează "ciuma", Deber. 
În cazul tulpinilor vii de genom viral manipulate, concretizate, rupte de relaţia lor cu Cuvântul 
creator (genomul străin), pot da un produs care poate vindeca unii pacienţi, dar vor crea o 
"molimă", ceea ce înseamnă că această manipulare va genera una dintre aceste noi boli "orfane", 
sau un alt cataclism, care va face mai multe victime. 

Acest cuvânt Dabar care înseamnă "verb", dar şi "lucru", joacă în aceeaşi relație cu cuvântul 
Bassar care înseamnă "spirit" şi "corp". În cuvântul Bassar 9%2, litera Shin X, 'spirit!, este cea care 
are putere apofatică. Spiritul din fiinţă conduce Cuvântul către lucru, dar şi lucrul către Cuvânt; 
astfel, îl face pe "Fiul" Omului, Bar 92, să crească în cel care se întoarce şi îl atrage pe scară, 
făcându-l să respire la diferite niveluri; fiecare nivel este prezidat de "Tatăl şi Mama", adică de 
Înţelepciune și Inteligență, care stau la baza legilor acestei părţi a realităţii, și toate sunt bogate în 
ceea ce depăşeşte şi unifică cei doi poli ai contradicţiei. La fiecare etapă atinsă, spaţiul crește, iar 
timpul se scurtează. În această ascensiune, Spiritul îl conduce pe om nu într-un viitor istoric, ci în 
eternitatea prezentă în fiecare clipă a timpului. Eternitatea este un prezent golit de timpul istoric, ca 
şi cum ar fi luat din interiorul acestuia şi ar coexista cu el. 

Mulţi cercetători ştiinţifici leagă imaginea şarpelui de cea a ADN-ului şi a dublei sale elice; 
de cea a lui Adonai 278, "Domnul meu", unde de cealaltă parte a "uşii (litera Dalet 7) 'Elohim (N) 
creează Yod-ul şi Noun 2, Domnul adamic și Satana, dubla elice prezentă în inima corpului! 
Acest dublu helix evocă "cerurile", Shamaim 2*%% cele "două NUME"! Am putea traduce astfel 
primul verset al Genezei - şi al întregii Biblii: "În principiu, 'Elohim creează cele două NUME. 
Cele "două NUME" lucrează pentru a stabili un al treilea termen, "Pământ", Erets YN, care 
înseamnă "a atrage (Y) spre lumină (ON)”. 

Potrivit oamenilor de ştiinţă, aceste două elice se împart în două pentru a comunica! Ei 
adaugă că această imagine a şerpilor gemeni care stau la baza celor mai vechi cosmogeneze le-a fost 
dată acestor popoare prin vise sau prin transe induse de ingestia de plante enteogene sau de bătăi de 
tobe, sau prin orice alt mijloc necunoscut care îi punea în contact cu informaţii care proveneau, fără 
îndoială, din ADN-ul secret al ființei lor. Această cale de cunoaștere se dezvăluie doar în stări de 
conștiință defocalizată, non-rațională, dar rezultatele sale sunt verificabile empiric; şi, în cele din 
urmă, miturile acestor culturi sunt pline de imagini biologice, iar explicațiile metaforice ale 
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şamanilor corespund destul de exact descrierilor pe care începe să le ofere ştiinţa occidentală”. 
Toţi acești cercetători susțin că aceste culturi șamanice sau animiste ştiu de milenii că principiul 
vital şi unic al tuturor formelor de viață seamănă cu doi şerpi împletiţi (sau o viţă de vie, o frânghie, 
o scară...). 

În Evanghelii, Hristos ne invită să facem o distincţie fină între "fiul femeii" (posesor de 
capăt LTR cu instrucțiuni de clonare), despre care spune că loan Botezătorul este cel mai mare, şi 
"Fiul Omului" (posesor de genom străin întregit şi activat) '”. 






„ adică din fiinţe numite amândouă "femei" conform ordinii 
ontologice, în sensul că nu prin faptul că fac în ele însele o lucrare masculină, prin faptul că îşi 
amintesc de femininul lor interior respectiv şi îl pătrund, concep copilul, ci prin faptul că le unesc 
pe amândouă conform ordinii animale a exilului. Fiecare dintre acești doi progenitori fiind bogat 
într-o sămânță divină - fie că sunt conştienţi sau nu de ea, fie că au început să o cultive în ei înşişi 
sau nu - copilul născut din unirea lor este el însuşi întemeiat pe o sămânță divină şi aceasta îi este 
proprie - unică; este "carnea" sa, Bassar, depozitar al NUME-ului său secret şi formator al trupului 
său. Această sămânță, chemată să germineze și să crească până când îşi va da rodul, NUMELE, 
după cum am văzut, este cel al Fiului Omului (genomul străin). 

Fiul Omului este Fiul ontologic, interior omului. 

În Maria se actualizează anunţul simbolic al lui Isaac, Yftshaq, acel "râs" cutremurător al 
imposibilului care se realizează în acest copil născut din părinți care au o sută și, respectiv, nouăzeci 
de ani. Acest "râs în Sara", Bessarah 70%2, este de asemenea Bassorah, "informația" din verbul 
Basser 93 "a informa", care este atât de discret relatat în "Evanghelie", cuvântul grecesc pentru 
"veste bună”. 

În regresia sa la starea animală, Adam din capitolul al treilea al Genezei se întoarce pe dos, 
că interiorul său devine exterior şi carnea sa, nucleul său divin fondator, constituie corpul său care 
îşi recapătă prima natură. 

"Adevărat vă spun că cel ce crede în mine va face și el lucrările pe care le fac eu, şi chiar 


mai mari decât acestea le va face, pentru că eu mă duc la Tatăl (virion)", spune Isus". 





SUPLIMENT: 


EXTRAS DIN "UNIVERSUL HOLOGRAFIC” de Michael Talbot 

Există dovezi care sugerează că lumea noastră şi tot ce este cuprins în ea - de la fulgii de 
zăpadă la arțari, de la stele căzătoare la rotația electronilor - sunt numai imagini fantomatice, 
proiecţii ale unui nivel de realitate atât de departe de al nostru, încât este pur şi simplu dincolo de 
spaţiu şi timp. 

Principalii arhitecţi ai acestei idei uluitoare sunt doi dintre cei mai eminenţi gânditori ai 
lumii : fizicianul David Bohm, de la Universitatea din Londra, unul dintre cei mai respectaţi 
specialişti în fizică cuantică şi Karl Pribram, neurofiziolog la Universitatea Standford, autor al 
tratatului clasic de neurofiziologie "Limbajele creierului”. 

A devenit repede evident, pentru un număr din ce în ce mai mare de savanţi care au 
îmbrăţişat modelul holografic, că practic acesta ajuta la explicarea tuturor experienţelor mistice şi 
paranormale; că aruncă lumină asupra unui număr crescând de fenomene inexplicabile anterior. 





112 Jeremy Narby, The Cosmic Serpent, Editura Georg, 1995, p. 117. 
113 Luca 7:28. 
114 Ioan 14:12. 
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În 1987, în cartea sa "Sincronismul: Puntea între materie şi minte", Dr. F. David Peat, un 
fizician de la Queen's University din Canada, a afirmat că procesele noastre de gândire sunt mult 
mai intim conectate cu lumea fizică decât s-a presupus până acum. 

Mulţi gânditori importanţi susțin modelul holografic şi cred că poate fi cea mai exactă 
imagine a realităţii cu care să luăm contact. 

Noi îi privim pe savanţi cu o doză de respect şi când ei ne spun ceva, noi credem că trebuie 
să fie adevărat. Uităm că sunt doar oameni şi sunt supuşi aceloraşi prejudecăţi religioase, filozofice 
şi culturale ca şi noi ceilalți. 

Chirurgul Dr. Bernie S. Siegel, de la Yale, susţine că noi suntem dependenţi de credinţele 
noastre şi acționăm ca nişte toxicomani când cineva încearcă să ne smulgă puternicul opiu al 
dogmelor noastre. 

Deoarece conceptul holografic este o idee încă în construcție şi un mozaic de puncte de 
vedere şi dovezi diferite, unii cercetători se referă la aceste idei ca fiind paradigma holografică. 
Alţii preferă analogia holografică, metafora holografică, inclusiv modelul holografic şi teoria 
holografică, dar aceasta nu implică faptul că ideea holografică a obţinut statutul de model sau teorie 
în sensul cel mai strict al acestor termeni. 


O hologramă se produce când o rază laser unică se divide în două fascicule separate. Primul 
fascicul este determinat să ricoşeze de către obiectul de fotografiat, un măr în acest caz. Apoi al 
doilea fascicul este lăsat să se ciocnească cu lumina reflectată a celui dintâi şi modelul de 
interferenţă rezultat este înregistrat pe peliculă. 





Pentru ochiul liber, imaginea de pe film nu seamănă de loc cu obiectul fotografiat. De fapt, 
seamănă puţin cu cercurile concentrice care se formează când o mână de pietricele este aruncată 
într-un heleşteu. Dar de îndată ce un alt fascicul laser (sau în unele situaţii doar o sursă de lumină 
strălucitoare) trece prin film, imaginea tridimensională a obiectului original reapare. 
Tridimensionalitatea unor asemenea imagini este adesea straniu de convingătoare. Poţi să te învârti 
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realmente în jurul unei proiecţii holografice şi să o vezi din diferite unghiuri, aşa cum ai face cu un 
obiect real. Totuşi, dacă întinzi mâna şi încerci s-o atingi, mâna ta va pluti prin hologramă, iar tu vei 
descoperi că nu există nimic real acolo. 

Dacă un film holografic conţinând imaginea unui măr este tăiat în jumătate şi apoi iluminat 
cu un laser, vom descoperi că fiecare jumătate conţine încă imaginea întreagă a mărului. Chiar dacă 
jumătățile sunt divizate iarăşi şi iarăşi, mărul întreg poate fi reconstruit din fiecare porțiune a 
filmului (deşi imaginea va deveni mai neclară pe măsură ce porţiunea de film devine mai mică). 
Spre deosebire de fotografiile normale, fiecare fragment mic dintr-un film holografic conţine toate 


informaţiile înregistrate în întreg’. 


Karl Pribram scoate în relief faptul că în cazul în care creierul ar converti toate amintirile 
sale, inclusiv amintirile deprinderilor învăţate, cum ar fi scrisul, într-un limbaj bazat pe formele de 
interferenţă a undelor, un asemenea creier ar fi mult mai flexibil şi ar putea trece informaţia stocată 
dintr-o parte în alta cu aceeaşi uşurinţa cu care un pianist îndemânatic ar transpune un cântec dintr-o 
cheie muzicală în alta. Odată ce creierul a memorat o faţă (sau orice alt obiect sau scenă) şi a 
convertit-o într-un limbaj ondulatoriu, el poate, într-un sens, să rostogolească această hologramă 
internă şi să o examineze din orice perspectivă vrea. 

Pribram scoate în evidenţă că, atunci când ne uităm la o persoană, imaginea ei este în 
realitate pe suprafaţa retinei. Totuşi, noi nu percepem persoana ca fiind pe retina noastră. O 
percepem ca fiind în "lumea de afară”. 

El a realizat că, dacă modelul holografic al creierului era dus până la concluzia sa logică, se 
deschidea uşa spre posibilitatea ca realitatea obiectivă - lumea ceştilor de cafea, a priveliştilor 
montane, a ulmilor şi a veiozelor - ar putea chiar să nu existe sau cel puţin să nu existe în modul în 
care credem noi că există. Era posibil ca ceea ce misticii spuneau de secole să fie adevărat, 
realitatea era maya, o iluzie şi ceea ce era acolo afară era o uriaşă, rezonantă simfonie de forme de 
undă, un "domeniu de frecvenţă" care era transformat în lumea pe care o ştim numai după ce intra 
în simţurile noastre. 


Fizicianul David Bohm considera că întregul univers era o hologramă. 

O descoperire senzaţională a fizicii cuantice a fost faptul că, dacă rupi materia în părți din ce 
în ce mai mici, în cele din urmă atingi un punct în care aceste părţi — electroni, protoni etc. - nu mai 
păstrează caracteristicile obiectelor. Majoritatea dintre noi tind să creadă că electronul este o sferă 
mititică, dar acest lucru este foarte departe de adevăr. Fizicienii au descoperit că un electron se 
poate comporta uneori ca şi cum ar fi o particulă mică compactă, el pur şi simplu nu are nici o 
dimensiune. 

O altă descoperire a fost că un electron se poate manifesta fie ca particulă, fie ca undă. 
Lucrurile din fizica subatomică se numesc cuante, iar fizicienii cred că ele sunt materialul de bază 
din care este făcut întregul univers!!€. 

Poate mai uimitor decât toate este dovada irefutabilă că singura dată când cuantele se manifestă ca 
particule este când ne uităm la ele. De exemplu, când un electron nu este observat, descoperirile 
experimentale sugerează că el este întotdeauna o undă. 

Când fizicienii au descoperit pentru prima dată dovada că transformarea cuantelor în 
particule are loc numai când sunt observate, fizicianul Nick Herbert, un susținător al acestei 





115 Trebuie să observăm că această trăsătură uimitoare este comună numai filmelor holografice ale căror 
imagini nu se văd cu ochiul liber. Dacă achizionaţi din magazin un film holografic (sau un obiect care conţine un 
film holografic) şi puteţi vedea în el o imagine tridimensională fără nici un fel de iluminare specială, nu îl tăiaţi în 
jumătate. Vă veţi alege numai cu bucăţi ale imaginii originale. 

116 Un electron este o cuantă. Câţiva electroni sunt un grup de cuante. Cuvântul cuantă este de asemenea 
sinonim cu undă particulă, termen folosit adesea pentru a face referinţă la ceva care posedă ambele aspecte, de undă 
şi de particulă. 
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interpretări, spune că aceasta l-a făcut uneori să îşi imagineze că, în spatele său, lumea este mereu 
"o supă cuantică, fundamental ambiguă şi curgând neîncetat”. Dar ori de câte ori se întoarce şi 
încearcă să vadă supa, privirea sa fugară o îngheaţă şi o transformă la loc în realitatea obişnuită. 

Așa cum Midas, regele legendar care niciodată nu a mai putut simţi mătasea sau mângâierea 
unei ființe umane, pentru că tot ce atingea se transforma în aur, "tot aşa, oamenii nu pot experimenta 
niciodată adevărata textură a realităţii cuantice, pentru că tot ce atingem se transformă în materie". 


Două aspecte ale realităţii cuantice, pe care Bohm le-a găsit deosebit de interesant, erau: 

— starea ciudată de interconectare ce pare să existe între evenimente subatomice aparent fără 
legătură între ele. 

— unele procese subatomice au ca rezultat crearea unei perechi de particule cu proprietăți 
identice. Acesta este cazul pozitroniului format dintr-n electron şi un pozitron, care având 
sarcini opuse se anihilează într-un final, atomul descompunându-se în două cuante de 
lumină sau doi ”fotoni” mişcându-se în direcţii opuse. Dacă este adevărată concluzia că o 
cuantă devine particulă doar atunci când este observată, înseamnă că dacă am putea vedea în 
același timp cei doi fotoni ce se mișcă în direcții opuse, ar trebui ca ei să comunice între ei 
pentru a avea acelaşi unghi de polarizare!!! şi a deveni vizibili simultan. 


Bohm a mai observat că îndată ce erau în plasmă, electronii încetau să se mai comporte ca 
individualităţi şi începeau să se comporte ca şi cum ar fi parte a unui întreg mai mare și 
interconectat. Deşi mişcările lor individuale păreau întâmplătoare, numere mari de electroni erau 
capabile să producă efecte surprinzător de bine organizate, lăsând impresia că marea de electroni era 
"vie”. Aceste mişcări colective ale electronilor au fost denumite ”plasmoni”. 

Dacă presupunea că există un câmp subcuantic, pe care l-a numit "potențial cuantic” şi care 
ca şi gravitația pătrunde în tot spațiul, dar nu se diminuează odată cu creșterea distanţei, putea 
explica descoperirile cuantice la fel de bine ca şi Bohr. Acest lucru sugerează că totalitatea era 
realitatea cea mai fundamentală și mai aproape de funcționarea părților unei ființe vii, decât de 
unitatea obținută punând împreună toate părțile unei mașini. 

La nivel subcuantic, nivelul la care operează "potenţialul cuantic”, locaţia încetează să 
existe. Acest lucru 1-a permis lui Bohm să explice legătura dintre particulele gemene rezultate din 
descompunerea atomului de pozitroniu, fără să violeze principiul relativității (nu există viteză mai 
mare ca a luminii), utilizând exemplul unui peşte filmat simultan prin două feţe laterale ale unui 
acvariu. 





Când vă uitaţi la cele două monitoare, aţi putea presupune în mod eronat că peştii de pe 
ecrane sunt două entități diferite. La urm urmelor, camerele fiind poziţionate la unghiuri diferite, 
cele două imagini vor fi uşor diferite. Dar, continuând să urmăriţi imaginile, veţi realiza în cele din 
urmă că există o relaţie între cei doi peşti. Când se întoarce unul, celălalt face o întoarcere uşor 
diferită, dar în corespondenţă cu celălalt. Când unul se vede din faţă, celălalt se vede din lateral şi 





117 Polarizarea este orientarea în spaţiu a aspectului de undă al fotonului care se îndepărtează de punctul de 
origine. 
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aşa mai departe. Dacă nu sunteţi conştienţi de întregul spaţiu în care se desfăşoară acţiunea, aţi 
putea trage concluzia greşită că peştii comunică instantaneu între ei, ceea ce nu este însă cazul. 
Bohm crede că particulele subatomice sunt conectate în acelaşi fel ca imaginile peştelui pe cele 
două monitoare. Deşi particulele ca electronii par să fie separate una de alta, pe un nivel mai 
profund al realităţii - un nivel analog acvariului sunt de fapt numai un aspect al unei unități cosmice 
mai profunde. 


În anul 1960, Bohm şi-a concentrat atenţia asupra ”ordinii”. Până la el se considera, de 
exemplu, că: fulgii de zăpadă, ființele vii sunt ”ordonate”, iar boabele căzute pe podea, resturile 
lăsate de o explozie sunt toate dezordonate. Lui i-a trecut prin minte că poate lucrurile pe care noi le 
percepem ca fiind ”dezordonate”, nu sunt dezordonate de loc. El a observat că atunci când o 
picătură de cerneală este plasată într-un vas plin cu glicerină şi cilindrul din vas este învârtit, 
picătura pare că se împrăştie şi dispare. Dar când cilindrul este învârtit în direcţie opusă, picătura se 
formează din nou. Bohm foloseşte acest fenomen ca un exemplu pentru felul în care ordinea poate 
fi manifestă (explicită), sau ascunsă (implicită). 





Imediat ce Bohm a început să reflecteze asupra hologramei, el a văzut că aceasta oferea, de 
asemenea, o nouă cale de a înţelege ordinea. Ca şi picătura de cerneală în stare de dispersie, 
modelele de interferență înregistrate pe un film holografic păreau şi ele dezordonate când erau 
privite cu ochiul liber. Amândouă posedau o ordine care era ascunsă într-un mod foarte asemănător 
cu cel în care ordinea din plasmă era ascunsă în comportamentul aparent întâmplător al fiecărui 
electron din componenţa ei. 

În 1980 a prezentat o distilare matură a gândurilor sale despre concepţia holografică asupra 
universului în cartea Totalitatea şi ordinea implicită. 

Una dintre afirmaţiile cele mai senzaţionale ale lui Bohm este că realitatea tangibilă a vieţii 
noastre de zi cu zi este în realitate un fel de iluzie, ca o imagine holografică. Dedesubt este o ordine 
mai adâncă a existenţei, un nivel vast şi mai fundamental al realităţii, care dă naştere la toate 
obiectele şi aspectele lumii noastre fizice, într-un mod foarte asemănător cu cel în care un film 
holografic dă naştere unei holograme. Bohm numeşte acest nivel mai profund al realităţii ordinea 
(care înseamnă "cuprinsă, înfăşurată" ca ADN-ul) şi se referă la nivelul nostru de existenţă 
sau dezvăluită, desfăşurată (ca la replicarea ADN-ului). 










ca fiind 


Când o particulă pare că este distrusă, ea nu este pierdută. A fost doar înfăşurată /cuprinsă 
înapoi în ordinea mai adâncă din care a apărut (la fel se întâmplă cu noi când murim. De aceea 
şamanii spun că sufletul se întoarce într-un cuib aflat într-un arbore uriaș unde va sta până la o nouă 
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renaștere). Un film holografic şi imaginea pe care o generează sunt de asemenea un exemplu de 
ordine implicită şi explicită. Filmul este o ordine implicită pentru că imaginea codificată în modelul 
de interferenţă este o totalitate ascunsă, cuprinsă/ înfăşurată de la un capăt la altul al întregului. 
Holograma proiectată din film este o ordine explicită, pentru că reprezintă versiunea dezvăluită 
/desfăşurată şi perceptibilă a imaginii. 

Existenţa unei ordini mai adânci şi organizate holografic explică, de asemenea, de ce 
realitatea devine nonlocală la nivel subcuantic. După cum am văzut, când ceva este organizat 
holografic, orice asemănare cu localizarea se strică. A spune că fiecare parte a unui film holografic 
conţine toată informaţia pe care o posedă întregul este doar alt mod de a spune că informaţia este 
distribuită nonlocal. Prin urmare, dacă universul este organizat conform pricipiilor holografice, e de 
aşteptat să aibă şi el proprietăţi nonlocale. 

Deoarece totul în cosmos este făcut din țesătura holografică, fără cusături, a ordinii 
implicite, Bohm crede că a vedea universul ca fiind compus din „părți", este la fel de lipsit de sens 
ca şi a vedea diferitele jeturi ale unei fântâni arteziene ca separate de apa din care acestea curg. Un 
electron nu este o "particulă elementară”. Este doar un nume dat unui anumit aspect al holomişcării. 

Totul în univers este o parte a unui continuum. În ciuda separării aparente a lucrurilor la 
nivel explicit, fiecare lucru este o extensie fără urmă de îmbinare, fară cusătură a altui lucru şi în 
cele din urmă chiar ordinea implicită şi cea explicită se contopesc una în alta. 

Gândiţi-vă la următorul lucru. Mâna dumneavoastră, câinele care se odihneşte la picioarele 
dumneavoastră, nu sunteţi doar făcute din aceleaşi lucruri. Sunteţi acelaşi lucru. Un singur lucru, 
întreg, neîntrerupt. Un ceva enorm care şi-a extins nenumăratele braţe şi apendice în toate obiectele 
aparente, atomi, oceane agitate, stele licărind în cosmos. 

Dar asta nu înseamnă că universul este o masă uriaşă nediferenţiată. Lucrurile pot să fie parte a unui 
întreg indivizibil şi să posede totuşi calitățile lor unice. 

Pentru asta, în loc să denumească diferitele aspecte ale holomişcării „lucruri”, Bohm preferă 
să le spună „subtotalităţi relativ independente”. El susţine cu pasiune ca modul nostru curent de a 
fragmenta lumea în părți, nu numai că nu funcționează, dar ar putea duce chiar la dispariţia noastră. 

Pentru că toate lucrurile sunt aspecte ale holomişcării, nu are sens să se vorbească despre 
conştiinţă şi materie ca interacționând. Într-un sens, 


Aşa cum o spune Bohm: „Capacitatea formei de a fi activă este cea mai caracteristică 
trăsătură a minţii şi noi avem deja ceva asemănător minţii în electron”. 

În mod asemănător, el crede că nu are sens împărţirea universului în lucruri cu viaţă şi fără 
viaţă. Materia însuflețită şi cea neînsuflețită sunt întreţesute inseparabil, iar viaţa, de asemenea, este 
conținută în totalitatea universului. Într-un fel, chiar şi o piatră este vie, spune Bohm, pentru că viaţa 
şi inteligența sunt prezente nu numai în toată materia, dar şi în „energie”, „spaţiu”, „timp", 
„substanţa întregului univers" şi în orice altceva extragem noi din holomişcare şi în mod eronat îl 
considerăm ca fiind un lucru separat. 

Ideea că atât conştiinţa cât şi viaţa (şi, într-adevăr, toate lucrurile) sunt ansambluri conţinute 
în tot universul, are o cealaltă faţă la fel de strălucitoare. Aşa cum fiecare porțiune din hologramă 
conţine imaginea întregului, tot aşa fiecare porțiune din univers conţine întregul. Aceasta înseamnă 
că, dacă am şti cum să avem acces, am putea găsi galaxia Andromeda pe unghia degetului mare de 
la mâna stângă. Am putea, de asemenea, s-o găsim pe Cleopatra întâlnindu-se cu Cezar pentru întâia 


oară, pentru că, în principiu, tot trecutul şi implicaţiile pentru întreg viitorul sunt, de asemenea, 
conţinute în fiecare regiune minusculă a spaţiului şi timpului. EEST IZEI RE 
E a e i La fel şi fiecare frunză, fiecare picătură de ploaie şi chiar fiecare fir de 
praf, ceea ce conferă un nou înţeles cunoscutei poezii a lui William Blake: 

Să vezi o Lume într-un Bob de Nisip 


Și un Cer într-o Floare Sălbatică, 
Să cuprinzi Infinitul în palma mâinii tale 


300 


Si Eternitatea într-o oră. 


Când fizicienii au calculat cantitatea minimă dc energie pe care o poate avea o undă, ei au 
descoperit că fiecare centimetru cub de spaţiu gol conține mai multă energie decât toată materia 
din universul cunoscut! 

Spaţiul nu este gol. 

Creierul este o holograma înfăşurată/ cuprinsă într-un univers holografic. De aceea Pribram 
consideră că lumea obiectivă nu există, cel puţin nu în modul în care suntem noi obişnuiţi să 
credem. Ceea ce este „acolo afară" este un vast ocean de unde şi frecvenţe, iar realitatea ni se pare 
concretă numai pentru că propriile creiere sunt capabile să ia această pată holografică şi să o 
transforme/ convertească în lemn şi piatră şi alte obiecte familiare din care este alcătuită lumea 
noastră. 

Ne putem vedea pe noi înşine sub forma de corpuri fizice mişcându-se prin spaţiu. Sau ne 
putem vedea ca o pată de modele de interferenţă înfăşurată/cuprinsă în holograma cosmică. Bohm 
crede că acest al doilea punct de vedere ar putea fi chiar mai corect, pentru că a ne închipui pe noi 
înşine ca o minte/creier holografic privind la un univers holografic, este iarăşi o abstracţie, o 


încercare de a separa două lucruri care, fundamental, nu pot fi separate. 
Noi nu ne uităm la hologramă, 


O altă concluzie a lui Bohm este: ca noi suntem cei care construim spații şi timpul. 

Miturile, visele, halucinaţiile şi viziunile religioase izvorăsc toate din aceeaşi sursă, un 
inconştient colectiv care este partajat de toți oamenii. Jung a numit asemenea imagini arhetipuri şi 
el credea că sunt atât de vechi, încât ar fi ca şi cum fiecare dintre noi ar avea amintirile unui om 
bătrân de două milioane de ani, zăcând în întuneric undeva, în adâncurile minţilor noastre 
inconştiente (în ADN nota mea). 

Bohm va declara şi el că: „în adâncuri, conştiinţa umanităţii este una”. 

Atât Bohm cât şi Pribram observaseră că experienţele pe care misticii le relataseră de-a 
lungul anilor - ca sentimentul de uniune cosmică cu universul, un simţ al unităţii cu tot ce este viaţă 
sunau foarte asemănător cu descrierile ordinei implicite. Ei sugerează că probabil misticii sunt 
cumva capabili să străpungă cu privirea dincolo de calitatea explicită normală şi să arunce o privire 
la calităţile ei mai profunde, mai holografice. 

Ullman teoretizează că atunci când visăm, cei mai mulţi dintre noi au un mecanism natural 
de protecţie care ne împiedică să intrăm în contact cu ordinea implicită mai mult decât putem 
suporta. 

Grof a începui să fie interesat de stările de conştiinţă neobişnuite, în anii '50, în timp ce 
investiga uzul clinic al halucinogenului LSD la Institutul de Cercetări Psihiatrice din Praga, Cehia, 
oraşul său natal. O experienţă obişnuită era retrăirea vieţii intrauterine, în stare de fetus. La început 
Grof a crezut că acestea erau numai experienţe imaginare, dar pe măsură ce dovezile au continuat să 
se adune, a realizat că toate cunoştinţele de embriologie inerente descrierilor erau 
adesea mult superioare educaţiei anterioare a pacienţilor în acest domeniu. Pacienţii descriau 
amănunţit detalii specifice referitoare la circulaţia sângelui în placentă şi chiar detalii despre 
variatele procese celulare şi biochimice care aveau loc. Grof este de părere că dovada unei ordini 
ascunse, holografice iese la suprafaţă practic de fiecare dată când cineva experimentează o stare de 
conştiinţă neobişnuită. 


La fel cum o hologramă cu imagini multiple poate stoca şi proiecta zeci de scene T 


probabil că holograma creierului poate stoca şi determina o multitudine similară de 
complete e a EESTI Cu alte cuvinte, poate ceea ce numim "sine" 
este tot o hologramă, iar când creierul unui multiplu face clic de la un sine holografic la următorul, 


aceste mişcări alternative sunt reflectate în schimbările globale care au loc atât în activitatea undelor 
cerebrale, cât şi în corp în general. 
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Acupunctorii au descoperii că punctele de acupunctură de pe ureche formează conturul unei 
fiinţe umane în miniatură. Dr. Terry Oleson psihobiolog de la Şcoala de medicină de la UCLA, 
crede ca aceasta se datorează faptului ca trupul este o hologramă şi fiecare din porțiunile sale 


conţine imaginea întregului. 
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Bohm crede că o undă fotonică nu împinge un electron mai mult decât împinge unda 
radarului o navă. Mai degrabă ea furnizează electronului informații despre mediu, pe care apoi 
electronul le foloseşte ca să facă manevre pe cont propriu. 

Cu alte cuvinte, Bohm crede că un electron este nu numai asemănător minții, ci este o 
entitate de mare complexitate, cu totul diferită de concepția standard conform căreia electronul este 
un simplu punct fără structură. Utilizarea activă a informației de către electroni, şi, de fapt, de către 
toate particulele subatomice, demonstrează că această capacitate de a răspunde înţelesului este o 
caracteristică a întregii materii, nu numai a conştiinţei. 

n conversațiile particulare, Bohm recunoaşte temeinicia convingerii că universul este, în 
întregime, "gând" şi realitatea există numai în ceea ce gândim, dar încă o dată preferă să nu facă 
speculaţii despre întâmplări miraculoase. Pribram este la fel de reticent în a comenta pe marginea 
unor evenimente specifice, dar crede că există un număr de realităţi potenţiale diferite, iar conştiinţa 
are un anumit grad de libertate în a alege pe care să o manifeste. "Nu cred că se petrece ceva”, 
spune el, "dar există în locurile acelea o mulţime de lumi pe care noi nu le înţelegem”. 


Jahn şi Dunne cred că în loc să descopere particule, fizicienii pot realmente să le creeze. Ca 
dovadă, ei pomenesc o particulă subatomică recent descoperită numită anomalon, ale cărei 
proprietăţi variază de la un laborator la altul. Imaginaţi-vă că aveţi o maşină care ar avea o culoare 
diferită şi caracteristici diferite în funcţie de cine ar conduce-o! Acest lucru este foarte ciudat şi pare 
să sugereze că realitatea unui anomalon depinde de cine îl descoperă/crează. 

Deşi Jahn şi Dunne cred că realitatea se stabileşte numai în interacţiunea unei conştiinţe cu 
mediul său, sunt foarte deschişi în modul în care definesc conştiinţa. După ei, orice este capabil să 
genereze, să primească ori să utilizeze informaţii poate fi considerat conştiinţă. Aşadar, animale, 
viruşi, ADN, maşini (cu inteligenţă artificială sau altfel) şi aşa-numitele obiecte fără viaţă, toate pot 
avea proprietăţile esențiale pentru a lua parte la crearea realității. 
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Relatări despre indivizi care pot face materializări nu sunt necunoscute în India. În cartea sa 
Autobiografia unui yogin, Paramahansa Yogananda (1893-1952), primul om sfânt indian eminent 
care şi-a stabilit reşedinţa permanentă în vest, descrie întâlnirile sale cu câţiva asceţi hinduși, care 
puteau materializa fructe care nu erau de sezon, platouri de aur şi alte obiecte. Interesant, 
Yogananda avertiza că asemenea puteri, sau siddis, nu sunt întotdeauna o dovadă că persoana care 
le posedă este evoluată spiritual. "Lumea (nu este] nimic altceva decât un vis obiectivizat” spune 
Yogananda şi "orice crede foarte intens mintea ta puternică, se întâmplă instantaneu". 

O serie remarcabilă de materializări, care a primit o confirmare chiar mai mare decât aceea 
acordată de Haraldsson lui Sai Baba, a fost produsă de Therese Neumann. În plus faţă de stigmatele 
sale, Neumann a manifestat inedia, capacitatea supranormală de a trăi fără hrană. maii sa a 
început în 1923, când ca a "transferat" boala de esofag a unui tânăr preot propriului corp şi a trăit 
numai cu lichide pentru câţiva ani. Apoi, în 1927, ea a renunţat şi la hrană, şi la apă în întregime. 


Dacă universul este un holodeck, toate lucrurile care par stabile şi eterne, de la legile fizicii 
la substanţa galaxiilor, ar trebui văzute ca realități-câmp, miraje nici mai mult, nici mai puţin reale 
decât suporturile într-un vis gigantic, împărtăşit reciproc. Toată permanenţa ar trebui văzută ca fiind 
iluzorie şi numai conştiinţa ar fi eternă, conştiinţa universului viu. 

Talbot, ca un rezultat al experienţelor proprii, este de acord cu Don Juan când declară: 
„Suntem perceptori. Suntem o conştiinţă; nu suntem obiecte; nu avem soliditate. Suntem fără limite. 


Vederea holografică 
Ochiul-mintea nu este un aparat foto de încredere, ci cârpăceşte lumea înainte să ne-o dea 


nouă. Unele studii sugerează că mai puţin de 50% din ceea ce „"vedem" se bazează pe informația 
care intră în ochii noştri. Restul de mai mult de 50% este pus cap la cap, fâcând legătura cu 


aşteptările noastre despre cum ar trebui să arate lumea (şi poate cu alte surse, cum ar fi realitățile- 
câmpuri). Or fi ochii organe vizuale, dar creierul este cel care vede. 

Pentru a demonstra cum construieşte creierul nostru ceea percepem ca realitate, ţineţi 
ilustrația de mai jos la nivelul ochilor, închideţi ochiul stâng şi priviţi fix la cercul din mijlocul grilei 
cu ochiul drept. 


° x 


Mişcaţi încet imaginea înainte şi înapoi de-a lungul liniei vederii până când steaua dispare 
(cam 25-35cm). Steaua dispare pentru că ajunge pe pata oarbă. Acum închideţi ochiul drept şi 
priviți steaua. Mişcaţi imaginea înainte şi înapoi, până când cercul din mijlocul grilei dispare. 
Observaţi atunci când cercul dispare, toate liniile grilei rămân intacte. Aceasta se datorează 
creierului care completează cu ceea ce crede el că ar trebui să fie acolo. 

Aceasta conduce la o întrebare tulburătoare. Dacă vedem mai puţin de jumătate din ce este 
acolo afară, atunci ce este, de fapt, acolo afară şi noi nu vedem? Pribram crede că pot fi tot felul de 
lucruri acolo afară, în domeniul de frecvenţă pe care noi nu le vedem, lucruri pe care creierul nostru 
a învăţat să le elimine cu regularitate din realitatea noastră vizuală. 

Ca mulți alți mediumi cu vedere internă, Brennan poate să-şi regleze focalizarea vederii şi să 
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vadă chiar structuri microscopice, cum ar fi viruşii şi celulele sanguine. 

Într-o presupunere de ordin extins, Tiller chiar sugerează că universul însuşi a început ca un 
câmp subtil de energie şi treptat a devenit dens şi material. Se poate ca Dumnezeu să fi creat 
universul ca un model divin sau idee. 

Există dovezi că structurile pe care clarvăzătorii le crează, în mod nechibzuit, în pre 


energetic, pot avea o viaţă deosebit de lungă. Timp de secole, vechii hinduşi au crezut că 

IN RĂNI Caucctitorul japonez Hiroshi Motoyama, un 
psiholog clinician care a realizat cu succes o tehnică pentru măsurarea prezenţei electrice a 
chakrelor, spune că la început a devenit interesat de chakre pentru că mama sa, o femeie simplă cu 
daruri native de clarvăzătoare, putea să le vadă clar. Totuşi, ani de zile a fost încurcată pentru că 
putea vedea în chakra inimii ceva ce semăna cu o barcă răsturnată. Numai atunci când Motoyama 
şi-a început cercetările a descoperit că ceea ce vedea mama sa era litera sanscrită yam, litera pe care 
vechii hinduşi o percepeau în chakra inimii. Unii mediumi, ca Dryer, spun că şi ei văd litere 
sanscrite în chakre. 





Hunt spune: "Cred că am lăsat să fie supraestimat creierul, ca ingredient activ în relaţia unei 
fiinţe umane cu lumea". „Este doar un adevărat bun computer. Dar aspectele minţii care au de-a 
face cu creativitatea, imaginaţia, spiritualitatea şi toate celelalte lucruri, nu le văd deloc în creier. 
Mintea nu este în creier. Este în țesătura câmpului”. 

Într-adevăr, dacă mintea este în câmp, aceasta sugerează că gândirea, conştiinţa, partea 
simţitoare a 
noastră, pot chiar să nu fie încredințate corpului fizic. 


Capacităţile de clarvedere sugerează că trecutul nu este pierdut, ci există încă într-o anume 
formă accesibilă percepției umane. Concepţia noastră normală despre univers nu permite o 
asemenea stare de lucruri, dar modelul holografic, da. Noţiunea lui Bohm că CDI 
E, sugerează că prezentul se 
înfăşoară/cuprinde şi devine parte a trecutului, nu încetează să existe, ci, pur şi simplu, se întoarce 
în depozitul cosmic al implicitului. Sau cum o spune Bohm: „Trecutul este activ în prezent ca un fel 
de ordine implicită”. 

Dacă viitorul este o hologramă ale cărei detalii sunt deja fixate, înseamnă că noi nu avem 
. Suntem cu toţii doar marionete ale destinului, mişcându-se fără minte printr-un 
scenariu care a fost deja scris. 

Cercetarea lui Whitton susține că este posibil ca mintea noastră inconştientă să fie nu doar 
conştientă de ciorna schiță a destinului nostru, ci să ne călăuzească, pur şi simplu, spre împlinirea 
lui.: 








bă 





Parapsihologul William Cox sugerează că este posibil ca noi să preconizăm mereu viitorul în 
mod inconştient şi să luăm decizii bazate pe aceste informaţii: unii dintre noi optând să evite 
necazul, iar alţii, alegând să treacă prin situaţii negative pentru a îndeplini alte planuri şi scopuri 
inconştiente. "Cu atenție sau la întâmplare, noi ne alegem evenimentele pământeşti", spune 
Whitton. "Mesajul metaconştiinţei este că misiunea vieţii fiecărei ființe umane nu este 
întâmplătoare, nici nepotrivită”. 

Indienii Ojibway cred şi ei că viaţa unei persoane este scrisă de un spirit sau suflet invizibil 
şi planificată într-o manieră care promovează creşterea şi dezvoltarea. Dacă o persoană moare fără 
a-şi termina toate lecţiile pe care trebuia să le înveţe, spiritul corpului său se întoarce şi renaşte într- 
alt corp fizic. 


Mai mulţi călători fără corp, dotați, au observat că, odată ce începeau să se simtă mai acasă 
în al doilea corp al lor, descopereau că puteau "să vadă" în toate direcţiile deodată, fără să îşi 
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întoarcă capul. Cu alte cuvinte, deşi a vedea în toate direcţiile pare a fi normal în timpul stării 
extracorporale, ei erau atât de obişnuiţi cu credinţa că pot vedea numai prin ochi - chiar atunci când 
se aflau într-o hologramă non-fizică a corpului lor - încât această credinţă îi împiedica la început să 


realizeze că posedă o vedere de 360 de grade. 
Ep NE EEE: "Când îşi roteau 


privirea, zăreau îndată şi priveau totul de sus până jos, din bolta cereasca până în măruntaiele 
pământului. Ei zăreau până şi lucrurile ascunse în bezna adâncă; toată lumea o zăreau dintr-o 
dată, fară măcar să încerce a se urni din loc; şi ei vedeau lumea chiar din locul unde se aflau”. 


Atunci Inima Cerurilor aduse ceaţă în ochii lor şi ceața le acoperi vederea ca un nor. ca 
aburul răsuflării_în_ oglindă. Ochii li se încețoşară si ei nu putură zări decât ceea ce se afla 





aproape, numai ceea ce se arăta desluşit vederii lor. In chipul acesta, cei patru oameni îşi pierdură 
înțelepciunea şi toată știința iar obârşia şi începutul s-au năruit. In acest chip au fost alcătuiți si au 





luat ființă strămoşii noştri, părinţii noştri, plăsmuiţi de Inima Cerurilor. de Inima Pământului. 





În final au spus: Noi ne întoarcem la neamul nostru. Domnul Cerbilor se şi află acum pe 
locul său, el se zăreşte acolo, în cer. Noi ne începem reîntoarcerea, ne-am împlinit menirea, zilele 
noastre se sfărşesc. Dar gândiţi-vă la noi, nu ne ştergeţi din amintirea voastră şi nu ne uitaţi! Voi 
veţi mai vedea casele voastre şi munţii voştri. Aşezaţi-vă locuințele acolo. Aşa să fie! Purcedeţi în 
calea voastră; veți vedea iarăşi țara aceea de unde am venit noi!» 

Iată ce cuvinte au rostit ei, luându-și rămas bun. Și atunci Balam-Quit a lăsat semnul fiinţei 
sale: «Iată amintirea despre mine pe care v-o las vouă; Aceasta va fi tăria voastră. Îmi iau bun 
rămas, fiind cuprins de tristeţe!, a adăugat el. Şi le-a lăsat, ca simbol al fiinţei sale, pizom-gagaf”*, 
după cum s-a numit. 

Nu se putea desluşi ce anume înfăţişează, căci era în întregime înfăşurat şi nu se putea 
dezveli. Şi nu se zăreau cusături, pentru că nimeni n-a văzut când aceasta a fost înfăşurată. lată, 
astfel şi-au luat ei rămas bun, iar apoi s-au şi făcut nevăzuţi acolo, în piscul muntelui Hacavitz. 


Dr. Kenneth Ring crede că actul de a muri implică o comutare a conştiinţei din lumea 
obişnuită a aparenţelor într-o realitate mai holografică de frecvență pură. Tărâmul de după viață este 
o dimensiune în care timpul şi spațiul încetează să existe. Conform celor spuse de câțiva cercetători 
ai experiențelor din pragul morţii, inclusiv Monroe, mulți subiecți ai fenomenului folosesc ei înşişi 
termenul "holografic" când descriu această experiență. Subiecții folosesc aceleaşi adjective pentru a 
o descrie, referindu-se la aceasta ca la o reluare tridimensională, încolăcită în jurul lor, incredibil de 
vie, a întregii lor vieți. „E ca şi cum te-ai cățăra în interiorul unui film despre viața ta. "Fiecare 
moment din fiecare an al vieții tale este desfăşurat cu detalii senzoriale complete. O aducere aminte 
totală, totală. Şi totul se petrece într-o clipă". 


Unul din principiile de bază ale gândirii lui Swedenborg este că universul nostru este creat şi 
susținut în mod constant de două fluxuri ondulatorii, unul venind din cer şi altul din propriul nostru 
suflet sau spirit. "Dacă alăturăm aceste imagini, asemănarea cu holograma este izbitoare", spune 
Dole. „Suntem constituiți prin intersectarea a doi curenți, unul direct, din divin şi altul indirect, din 
divin prin mediul nostru. Ne putem vedea pe noi înşine ca modele de interferenţă, pentru că influxul 
este un fenomen ondulatoriu, iar noi ne aflăm acolo unde undele se întâlnesc". 

Şi Swedenborg credea că, în pofida calităților fantomatice şi efemere, cerul este de fapt un 
nivel al realității mai fundamental decât lumea noastră fizică. El este, spune Swedenborg, sursa 
arhetipală din care provin toate formele pământene şi la care toate formele se întorc, un concept nu 
prea diferit de concepţia lui Bohm despre ordinea implicită şi cea explicită. Pe lângă aceasta, el 





118 Pizom-gagaf (forţa înfășurată) — întrucât e o calificare proprie şi zeului furtunii, Huracan, când aceeaşi 
sintagmă se referă la strămoşii arhetipali are probabil în vedere (credinţă specifică în culturile totemice) forța 
magică a primilor conducători tribali, transmisibilă urmaşilor. 
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crede şi că tărâmul de dincolo de viaţă şi realitatea fizică sunt diferite ca grad şi nu ca tip, iar lumea 
materială este numai o versiune îngheţată a realităţii cerurilor construită de gând. Materia, care 
cuprinde şi cerul, şi pământul, "curge în etape" din divin, spune Swedenborg. 


Sri Aurobindo spune că cei mai mulți oameni au un "ecran mintal" care îi împiedică să vadă 
dincolo de "vălul materiei", dar când cineva învaţă să pătrundă dincolo de acest văl, descoperă că 
totul este alcătuit din "diferite intensităţi de vibrații luminoase”. 

Sau cum o spun Vedele, lumea fizică este adusă întru fiinţă atât prin "tăinuirea"(acoperirea 
cu vălul), cât şi prin "ieşirea în afară" a puterilor conştiinţei. 

Ideea că Dumnezeul Genezei pune în mişcare creaţia care este o iluzie, este reflectată chiar 
în limba ebraică, pentru că aşa cum notează Zoharul, un comentariu kabbalistic al Torei din secolul 
al treisprezecelea şi cel mai cunoscut din textele ezoterice iudaice, verbul baro, "a crea", implică 
ideea de "creare a unei iluzii”. 

Poporul Dogon din Sudan crede, de asemenea, că lumea fizică este produsul unui nivel mai 
adânc şi mai fundamental al realităţii şi în mod perpetuu curge spre afară şi apoi revine în acest 
aspect mai primar al existenţei. Aşa cum a descris-o un dogon mai vârstnic: "A trage încoace şi apoi 
a duce înapoi ceea ce a fost tras - aceasta este viața lumii". 

Sufiţii din secolul al doisprezecelea rezumau spunând simplu că "macrocosmosul este un 
microcosmos", un fel de versiune timpurie a ideii lui Blake că toată lumea este într-un grăunte de 
nisip. 

Vorbind despre aceeaşi idee macrocosmos-egal-microcosmos, Tantrâ Visvasara hindusă 
foloseşte termeni cumva mai puţin rafinaţi şi declară simplu: " Es 


Cea mai extraordinară afirmație a concepției holografice este că materialitatea universului 
poate fi o iluzie, iar realitatea fizică poate fi doar o mică parte dintr-un cosmos nonfizic vast şi 
conştient. 


Scriitorul Terence McKenna, de mult timp susținător al modelului holografic spune: din 
momentul trezirii la existență a sufletului până la hotărârea potențialului apocaliptic sunt 
aproximativ cincizeci de mii de ani. Acum suntem, nu poate exista nici un dubiu, în secundele 
istorice finale ale acestei crize - o criză care implică sfârşitul istoriei noastre, plecarea de pe 
planetă [şi] triumful asupra morții. De fapt, ne apropiem de cel mai profund eveniment pe care o 
ecologie planetară îl poate întâlni - eliberarea vieții din crisalida întunecată a materiei. 





Quetzalcoatl (şarpele cu pene) 


306 


IMNUL PERLEI 


Imnul Perlei este un produs literar gnostic. Tradiţia gnostică susține că ideea de "gnoză" 
derivă dintr-un cuvânt grecesc care înseamnă "cunoaştere (transcendentă)", "înţelegere (spirituală), 
"introspecţie" şi că această gnosis este calitatea indispensabilă a ființei care permite, în urma unui 
complex proces de autocunoaştere, dobândirea iluminării. 

Titlul original al acestui frumos poem gnostic, scris în siriaca veche, a fost pierdut, şi acum 
este numit în general Imnul Perlei sau Imnul sufletului. Totuşi, Preuschen îl numeşte Cântecul 
mântuirii, în timp ce G.R.S.Mead îl numeşte Imnul veşmântului de slavă. 

Descriind succint acest Imn în termenii gnozei, Noeldeke (citat de A.A. Bevan, Hymn of the 
Soul, p. 2.) afirmă: "Avem aici un vechi imn gnostic despre suflet, care este trimis din sălaşul său 
ceresc pe pământ, iar acolo îşi uită atât originea, cât şi misiunea până când este trezit de o 
revelaţie din înalt; după care, el îşi îndeplineşte sarcina ce i-a fost încredinţată şi se întoarce în 
tărâmurile superioare, unde este reunit cu veşmântul ceresc, echivalentul său ideal, şi se alătură 
Puterilor cereşti cele mai înalte". 

Noi considerăm că imnul este despre genomul străin inserat în genomul uman, unde îşi uită 
originea şi misiunea de a se replica și crea un înveliş proteic pentru a asambla o civilizație Borg de 
tip virus. 

De aceea se și spune la începutul imnului: 


1. Pe când eram copil!, locuind în casa Tatălui meu (virusul) 

2. şi mă bucurau îmbelşugarea şi desfătarea celor care mă creşteau, 

3. din Răsărit”, patria noastră, părinţii mei m-au pregătit şi m-au trimis într-o călătorie (coborâre 
în celulă pentru a se insera în genomul uman). 


Genomul va lua cu el cele trei enzime virale, numite ”comoara”, necesare misiunii sale de 
clonare. Toate acestea sunt "legate" de Carbon, element ce stă la baza vieții pe Pământ, prin puterea 
celei mai dure dintre pietrele prețioase: diamantul, care face legătură și cu ADAM, omul primordial, 
dacă ţinem cont că "Adamant” înseamnă diamant. 


4. Şi din bogăţia comorii noastre au strâns laolaltă o legătură 

5. mare şi totuşi uşor de purtat, pe care să o pot duce de unul singur: 

6. aur [adus] din ţinutul Gilan, şi argintul marelui Gazzak, 

7. calcedonii din India, pietre opaline din [ținutul] Kushan, 

8. şi m-au încins cu [cingătoare de] diamant din cel ce are puterea să despice fierul. 


Odată intrat în citoplasma celulei, se produce ”"decapsidarea”, dezbrăcarea de învelișul 
proteic pe care îl are virusul, precum şi de "capsidă”: 


9. Și m-au dezbrăcat de veşmântul strălucitor pe care, în dragostea lor, mi-l croiseră, 
10. precum şi de mantia de purpură (capsida) ce fusese țesută după statura mea. 


11. Şi au făcut un legământ (instrucţiuni de clonare) cu mine şi l-au săpat în inima mea (în ADN), 





119 "Copilul" reprezintă genomul viral sau Scânteia de lumină, aşa cum era numită în mod simbolic de către 
gnostici, adică o potenţialitate a virusului, a Plenitudinii (Pleroma). Genomul viral ar putea fi considerat ca fiind 
"născut" în planul spiritului din starea veşnic divină a Tatălui şi Mamei, din Lumina şi Viaţa divine. "Copilul" 
reprezintă şi o anumită treaptă a iniţierii, când omul ”adormit”, se va trezi şi va genera, adică va întregi genomul 
străin împrăştiat în fragmente în aşa zisul gunoi al ADN-ului şi apoi se va regenera pentru a fabrica un nou virus, o 
nouă civilizaţie de tip Borg. În poemul nostru, nu omul este cel care vorbeşte, ci Scânteia sau genomul viral. 

120 Sosirea în celulă a genomului străin este văzută ca răsăritul Soarelui. 
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ca nu cumva să-l dau uitării: 


Misiunea genomului străin este de a clona virusul, numit în imn ”perlă” şi a-l scoate din 
celulă, cu ajutorul ADN-ului numit "şarpe cu suflare zgomotoasă”: 


12. „După ce vei purcede la drum” în Egipt (celula) şi vei fi adus de acolo singura perlă!” 


13. ce zace în mijlocul mării'* (citoplasmă), încolăcită de şarpele cu suflare zgomotoasă!” (ADN), 
14. vei îmbrăca [iarăşi] veşmântul strălucitor (învelișul proteic) şi mantia aceea care îl acoperă 
(capsida). 


După cum ştim deja, genomul străin este format din doi acizi ribonucleici separați, care pot 
fi frate şi soră, sau, în unele mituri, fraţi. Se pare că în genom este inserat doar ARN-ul feminin, 
Lilith, şi numai după întâlnirea cu ARN-ul masculin şi efectuarea "căsătoriei sacre” se produc 
componente virale ce vor permite clonarea virusului inițial, adică obținerea ”perlei”. 

În "Dicţionarul de simboluri” a lui Jean Chevalier & Alain Gheerbrant se spune în vol. 3, pg. 
66: 


Perla reprezintă principiul yin. Asemănarea dintre perlă şi fetus îi conferă perlei proprietăţi genezice. Pusă 
într-un mormânt, perla regenerează trupul mortului, inserându-l pe acesta într-un ritm cosmic, prin excelență ciclic, 
care presupune, întocmai ca fazele lunii, naştere, viaţă, moarte, renaştere (exact fazele virusului pătruns în celulă). La 
greci, perla era simbolul iubirii şi al căsătoriei. O data cu creştinismul si gnosticismul, simbolismul perlei se 
îmbogăţeşte şi se complică, fără ca totuşi să devieze de la orientarea sa dintâi. Sfântul Etrem utilizează acest mit 
străvechi pentru o ilustra atât Neprihănita Zămislire, cât şi naşterea spirituală a lui Hristos prin botezul focului 
(schimbarea personalităţii de către genomul străin). Origene reia identiflcarea lui Hristos cu o perlă. 

În Faptele lui Toma, celebru text gnostic, căutarea perlei simbolizează drama spirituală a căderii omului 
(genomului străin) şi a mântuirii lui. În final, această căutare semnifica misterul transcendentului devenit vizibil, 
manifestarea lui Dumnezeu în Cosmos. 

Perla seamănă cu omul sferic al lui Platon, Imagine a perfecțiunii ideale de la originile și de la sfărșitul 
existenței omului. Musulmanul şi-l reprezintă pe alesul ajuns în Rai, ca închis într-o perlă, în tovărăşia unei hurii. 
Perla este atributul perfecțiunii îngereşti, a unei perfecțiuni însă nu date, ci dobândite printr-o prefacere. 

Perla este rară, pură şi prețioasă. Pură, pentru că trece drept desăvârşită, pentru că este albă şi pentru că, 
deși a fost culeasă dintr-o apă murdară (citoplasma) sau dintr-o scoică grosolană (celula), nu este întinată. Preţioasă, 
căci ea întruchipează împărăţia cerurilor (Matei. 13. 45-46). Prin acea perlă pe care o poți dobândi vânzându-ți tot 
avutul trebuie înteleasă, ne învață Diadoh din Photike. lumina intelectuală în inimă, viziunea extatică. Atingem aici 
noțiunea de perlă ascunsă în scoica ei: dobândirea ei - întocmai ca aceea a adevărului, a cunoaşterii - cere efort. 


15. şi împreună cu fratele tău” (al 2-lea ARN), urmaşul nostru, vei fi moştenitor al împărăției (al 


121 În text se spune ”ve-i coborî”. 

122 "Perla" este Gnoza vie sau realizarea Logosului în om (aducerea la conducerea corpului a genomului străin 
şi obțăinerea unei noi personalități), sau "împărăţia cerului" (clonă virus), sau mai degrabă "domnia cerului”. 
Obţinerea "perlei" este produsul unei suferinţe deoarece nu poate fi căpătată fără ajutorul Puterilor opuse, fără 
ajutorul Vrăjmaşului mistic (ADN-ul). Dintr-un anumit punct de vedere, gnoza este unirea dintre genomul personal 
şi cel străin, spiritual. Când Sinele spiritual va ajunge la desăvârşirea divină se va produce o coborâre în sferele 
personalităţii, unde oamenii şi lucrurile trăiesc, ca să spunem aşa, în „cochilie". Omul spiritual trebuie să "fure" din 
interiorul Marii Cochilii (celula) acea piatră foarte prețioasă (genomul străin regenerat) care este produsul 
îndărătniciei sau al „bolii”, adică al "Vrăjmaşului". Stridia sau scoica este "cochilia" personalității, omul de "carne". 
Spiritul impersonal, aflat pe o treaptă incipientă de evoluţie, coboară şi stimulează această substanţă pentru a crea o 
"perlă" (un virus, o civilizaţie de tip Borg). 

123 "Marea", citoplasma, este Oceanul genezei, este Oceanul vieții şi al morţii sau al naşterii repetate, 
atotdevenirea virusului. 

124 "Şarpele cu suflare zgomotoasă” este Typhon (ADN-ul), Cel ce se "împotriveşte” replicării unui străin 
(Osiris), pe care de altfel îl şi taie în bucăţi şi-l amestecă cu așa zisul ” gunoi” ADN. 

125 "Fratele tău" reprezintă, dintr-un anumit punct de vedere, Puterea demiurgică (adică ADN-ul). Într-un sens 
şi mai tainic, care nu este evidenţiat în poemul nostru, se poate spune că Hristosul a plecat în căutarea Fratelui său 
pierdut (în gnoza creştină acesta era în general Sora sau Soţia sa pierdută, Sophia sau înţelepciunea), adică al 2-lea 
ARN al genomului străin; aceştia se unesc în taina Cununiei sacre sau a Clipei. Hristosul coboară şi preia sau 
salvează Perla (clonează virusul), ataşându-se astfel de Esenţa pură, purificată prin suferinţă. 
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virusului inițial, a civilizaţiei de tip Borg). 

16. Şi eu am părăsit Răsăritul şi am plecat însoţit de trimişi împărăteşti (cele trei enzime), 

17. căci drumul era primejdios şi anevoios şi eu eram nepriceput într-ale călătoriei. 

18. Am străbătut hotarele Maishanului (membrana celulară), unde se află locul de popas al 
neguţătorilor din Răsărit, 

19. şi am ajuns în ţinutul Babiloniei, şi am intrat între zidurile [cetăţii] Sarbug (nucleul celular). 


20. Iar când am ajuns'* în Egipt (ADN), tovarăşii mei de drum m-au părăsit. 


ARN-ul viral feminin, deghizat în ADN cu ajutorul transcriptazei inverse, se inserează în 
ADN-ul celular, fiind un străin şi aşteptând momentul în care să se întregească și să se cloneze 
(regenereze). 


21. Şi m-am dus întins către şarpe (ADN), şi am făcut popas (inserat) lângă culcuşul lui, 

22. pândindu-l să adoarmă, ca să pot lua de la el perla. 

23. Singur-singurel am rămas acolo, un străin pentru locuitorii din ţinutul acela. 

24. Apoi am dat peste unul din neamul meu (un alt fragment de genom străin), un bărbat de la 
Răsărit, născut liber, 

25. un tânăr frumos şi plăcut, fiul unui nobil. 

26. El mi s-a alăturat şi a locuit cu mine, 

27. şi l-am avut însoțitor, şi l-am făcut prieten şi tovarăş al grijilor mele. 

28. Şi el m-a prevenit împotriva egiptenilor şi a întovărăşirii cu cei necuraţi (ARN celulari). 
29. Şi eu m-am îmbrăcat cu straiele lor (deghizare în ADN fals), ca să nu le par străin, unul venit 
din afară 

30. să pună mâna pe perlă, [şi aceasta] ca nu cumva ei să trezească şarpele împotriva mea. 
31. Dar nu ştiu prin ce împrejurare şi-au dat seama că nu sunt din ţinutul lor. 

32. Şi, cu răutate, au pus la cale un vicleşug şi mi-au dat să gust din mâncarea lor. 

33. Şi [astfel] am uitat!” că eram fiu de regi (de viruși), şi am ajuns să-l slujesc pe regele lor 
(ADN-ul). 

34. Şi am uitat şi de perla după care mă trimiseseră părinții mei, 

35. şi din pricina greutăţii mâncării!“ lor m-am cufundat într-un somn adânc. 


În acest moment intervine al 2-lea ARN, sau poate numai fragmentul cu instrucţiunile de 
clonare: 


36. însă părinţii mei ştiau ce mi se întâmplă şi s-au mâhnit pentru mine, 

37. şi în împărăția noastră s-a dat veste ca toată lumea să vină în cetatea noastră, 

38. toți regii, mai-marii peste Parţia şi cârmuitorii de la Răsărit. 

39. Şi au hotărât [impreună] că nu se cuvenea ca eu să fiu părăsit în pământul Egiptului. 

40. Şi mi-au scris [o epistolă], semnată de fiecare cârmuitor cu numele său, [care suna] astfel : 





S-a sugerat faptul că, datorită concepţiei despre „geamăn", poemul în discuţie a fost introdus în mod justificat în 
Faptele apostolului luda Toma, adică ale lui Iuda Geamănul lui Iisus; şi desigur legătura tainică dintre Iuda Geamănul şi 
Iuda Trădătorul a fost atât de elaborată de către gnostici încât găsim chiar şi o Evanghelie după Iuda. 

126 În text: "Am coborât" (inserat în ADN). 

127 A se compara cu această uitare provocată de mâncarea egiptenilor un pasaj din unul dintre imnurile de 
căinţă ale Sophiei (PS. 39): "Lumina a fost luată de la mine şi puterea mea a secat. Am uitat misterul meu ce mai 
înainte îl săvârşeam. Prin glasul înfricoşării şi puterea lui Authades [Cel ce se opune] puterea din mine s-a dus". 

128 "Greutatea mâncării” îşi găseşte echivalentul în Pistis Sophia prin "greutatea foarte mare a uitării". Într-un 
sens mistic mai larg, mâncarea cu care Sinele se hrăneşte acum are legătură cu mintea formala condiţionată de 
subiect şi obiect; acesta este modul în care simplitatea sa este diferențiată şi devine astfel mâncarea şi cel ce 
mănâncă; apoi începe blestemul memoriei şi al uitării, iar adevărata conştiinţă instinctivă naturală a Spiritului 
adoarme. Germenele spiritual este acum sădit în om şi e adormit, iar pentru al trezi este nevoie de un impuls puternic 
(exercițiile unei căi spirituale). 
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41. „De la Tatăl tău, regele regilor, şi de la mama ta, regina Răsăritului, 

42. şi de la fratele tău (al 2-lea ARN), urmaşul nostru, către fiul nostru din Egipt, pace! 

43. Deşteaptă-te şi scoală-te din somnul greu, şi ascultă cuvintele acestei epistole, 

44. şi adu-ţi aminte că eşti fiu de regi; iată, ai luat asupra ta jugul robiei. 

45. Aminteşte-ţi de perla (clonă virus) pentru care ai fost trimis în Egipt (ADN); 

46. aminteşte-ţi de veşmântul tău de slavă (peplosul) şi de mantia ta cea minunată (capsida), 
47. pe care o vei purta şi te vei împodobi când numele tău va fi scris în Cartea Eroilor, 

48. [aminteşte-ţi] că împreună cu fratele tău, urmaşul nostru, vei moşteni împărăţia noastră. 
49. Şi epistola aceasta a fost o epistolă pe care regele a pecetluit-o cu mâna sa dreaptă 

50. împotriva răufăcătorilor, fiii Babilonului (celulei), şi a demonilor sălbatici din Sarbug (nucleu). 
51. Aceasta a zburat ca vulturul, regele tuturor neamurilor înaripate. 


Când instrucţiunile de clonare au sosit, aduse de al 2-lea ARN viral, începe replicarea virală, 
ADN-ul fiind silit să producă componente virale. 


52. A zburat şi a coborât lângă mine, şi s-a preschimbat în cuvânt (cod format din A,C, G, T) 
53. Şi îndată ce am auzit glasul ei m-am deşteptat din somn 


54. şi am luat-o şi am sărutat-o, am rupt pecetea şi am citit-o. 
e a T 


56. Şi mi-am amintit deodată că eram fiu de regi, că sufletul meu născut liber tânjea după ai săi. 
57. Mi-am amintit şi de perla pentru care fusesem trimis în Egipt. 

58. Şi am făcut farmece împotriva înfricoşătorului şarpe, 

59. şi l-am adormit rostind asupra lui numele Tatălui meu, 

60. /numele urmaşului nostru şi al mamei mele, regina Răsăritului]. 

6l. Şi am înşfăcat perla, şi am purces la drum ca să o duc părinților mei. 


Elementele virale clonate se îndreaptă spre locul de asamblare din apropierea membranei 
celulei: 
62. Iar veşmintele întinate'” ale egiptenilor le-am lepădat şi le-am părăsit în ținutul lor. 
63. Şi îndată mi-am îndreptat paşii spre lumina ținutului meu de la Răsărit. 
64. Iar drumul îmi era deschis de epistola ce mă deşteptase din somn, 
65. şi aceasta, întocmai cum mă deşteptase cu glasul său, tot astfel m-a călăuzit cu lumina ce ieşea 
dintr-însa. 
66. Foaia ei de mătase scrisă cu litere roşii (?) [strălucea] dinaintea ochilor mei 
67. şi mă încuraja cu dragostea ei, zorindu-mă şi arătându-mi drumul. 
69. Am mers înainte trecând de [cetatea] Sarbug (membrana nucleului), lăsând Babilonul în partea 
mea stângă 
70. şi am ajuns la marele Maishan (membrana celulară), locul de întâlnire al neguţătorilor, 
71. care este aşezat la ţărmul mării (citoplasmei). 
72. Iar veşmântul meu strălucitor, pe care îl lepădasem, şi mantia cu care [acesta] era înfăşurat 
73. mi-au fost trimise aici de părinţii mei din înălțimile Hyrcaniei, 
74. prin vistiernicii lor, cărora le fuseseră încredințate datorită cinstei lor. 
75. Eu însă nu îmi mai aminteam de strălucirea [veşmântu] lui; 
căci eram foarte tânăr pe când îl părăsisem în palatul Tatălui meu. 


129 "Veşmântul întinat", adică catena creată prin transcriptaza inversă în vederea deghizării în ADN, este 
îndepărtată asemenea fluturelui care îşi părăseşte învelişul de larvă, numai că aceste .veşminte" grosiere nu pier, ci 
îşi continuă îndatoririle "murdare" sau "cotidiene", cerute de metabolismul celular (vezi Oracolele caldeene, II. 38). 
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În timpul asamblării apare şi cel de-al 2-lea ARN regenerat, pentru ca să avem un genom 
viral complet: 


76. Dar deodată am văzut veşmântul strălucind ca o [copie] a mea în oglindă. 

77. Şi l-am văzut în mine în întregime, şi m-am văzut [pe de-a-ntregul] în el. 

78. Şi [am mai văzut] că eram despărțiți în două (doi ARN virali), dar că amândoi eram o singură 
fiinţă. 

79. Şi, în acelaşi fel, am văzut că vistiernicii ce îmi aduseseră veşmântul 

80. erau doi, şi totuşi aveau aceeaşi înfăţişare, [căci] pe amândoi era pus un singur Semn al 
regelui. 

81. Care prin mâinile lor îmi înapoia, zălogul demnităţii mele regale, [adică] 

82. veşmântul meu nemaivăzut, licărind în culori strălucitoare, 

83. [impodobit] cu aur şi beril, cu calcedonii şi pietre opaline, 

84. cu pietre cu irizări atrăgătoare; ca să-i arate măreţia. 

85. [Şi nu doar atât, ci,] diamante erau prinse pe toate marginile lui 

86. şi imaginea regelui regilor era [brodată] pe tot cuprinsul [veşmântu] lui 

87. Şi, la fel ca şi piatra de safir, nuanțele sale erau felurite. 

88. Și am mai văzut că pe tot cuprinsul lui erau trimise mişcări ale cunoaşterii!“ 

89. şi am văzut că el se pregătea să-mi vorbească. 

90. Și i-am auzit glasul melodios zicând în vreme ce se îndrepta către mine: 

91. Iată-l pe cel neobosit în fapte, pentru care am fost crescut pe lângă Tatăl; 

92. am simţit cum odată cu faptele sale statura mea se-nalță deopotrivă. 

93. Şi cu mişcările sale împărăteşti, [veşmântul] s-a îndreptat către mine, 

94. nerăbdător să ajungă din mâna [celui care-l adusese] la cel ce trebuia să-l primească. 
95. M-a cuprins şi pe mine un puternic imbold să alerg să-l întâmpin şi să-l primesc. 

96. Şi am întins mâna şi l-am luat, şi cu frumusețea culorilor lui m-am împodobit, 

97. şi m-am înfăşurat cu totul în mantia (capsida) mea împărătească atât de minunată. 
98. Şi astfel înveşmântat, am urcat la sălaşul păcii şi al închinării, 

99. şi mi-am plecat capul, şi m-am închinat dinaintea splendorii Tatălui, care îmi trimisese 
[veşmântul] 

100. pentru că îi împlinisem poruncile, după cum şi el îşi ţinuse făgăduiala. 

101. Și la curtea" palatului său m-am amestecat printre bărbaţii săi de vază, 

102. şi el m-a primit cu multă bucurie şi m-a luat cu sine în palatul său, 

103. şi toți supușii lui l-au lăudat cu glasuri plăcute. 


Urmează transformarea clonei virusului în virion, adică maturizarea: 


104. Și el mi-a făgăduit că mă va lua cu sine la curtea regelui [regilor], 
105. şi, luând cu mine perla [drept ofrandă], ne vom înfățișa împreună dinaintea Regelui regilor. 


Burkitt scrie: „în siriacă mai apar rămăşiţele încă unei strofe a imnului. S-au păstrat doar trei 
versuri; unul este intraductibil, al doilea este total lipsit de structură ritmică, iar al treilea - care pare 
să fie versul de încheiere a poemului - conţine un cuvânt foarte îndoielnic. Este greu de reconstituit 
celor două versuri lipsă, însă sensul general pare să fie următorul: 





130 "Mişcări ale cunoaşterii" sugerează că toate componentele trebuie să comunice între ele pentru a avea loc o 
funcționare perfectă împreună. Veşmântul este substanţa sau chintesența unitivă care ţine toate lucrurile în 
cuprinderea sa, şi odată cu ea apare şi ideea reflexiei propriului sine în ea, astfel încât, atunci când vizionarul 
iluminat o contemplă, toate activităţile şi mişcările oricărui obiect devin cunoaşteri sau totul pare să se agite ca şi 
cum ar comunica sau ar începe să capete glas, încât prin aceste activităţi cunoaşterea vitală sau gnoza este sporită. 

131 În text: "porţile". 
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În vreme ce palatele Sale răsună de urări, 

Eu aştept până ce plăcuta Sa făgăduinţă se va împlini: 
Pentru ca la Sfatul împărătesc să merg împreună cu El 

Şi cu Perla mea să mă-nfaţisez, alături de El, dinaintea lor. 


G.R.-S. MEAD face următoarele comentarii asupra Imnului Perlei: 
1. Pilda perlei pe care a păstrat-o numai primul evanghelist (Mat. 13:45, 46) este un sfat pentru om 
ca să renunţe la orice lucru material și să se dedice întregirii şi regenerării genomului străin din el : 
„Iarăşi asemenea este împărăţia cerurilor cu un neguţător care caută mărgăritare bune. Şi, 
aflând un mărgăritar de mult preț, s-a dus, a vândut toate câte avea şi l-a cumpărat". 


2. Pentru gnostici, Perla însemna Împărăţia cerurilor (virusul, civilizaţia de tip Borg) în sensul de 
gnoză: 

"Şi prin «lucruri vii» se referă la logoi şi minţi, şi oameni - « perlele» Omului Inefabil 
aruncate în noroiul inferior (citoplasmă)". 

Aceşti logoi sau "cuvinte", sau "raţiuni" - adică minţi spirituale sau "oameni" adevăraţi -, 
sunt "îngerii" care contemplă neîncetat Chipul Tatălui, adică trăiesc în Prezenţa divină. Omul 
Inefabil este Logosul Transcendent, iar acei logoi sunt fiii săi. Pe scurt, Perla este "Sinele superior”. 

Este aşadar evident că Perla reprezintă într-un fel taina ascunsă în om (genomul străin) şi 
îngropată în trup, întrucât "Egiptul" este trupul (creat de ADN). 


Egiptul 

Astfel, în acelaşi document naasean, comentatorul evreu, citând dintr-un comentariu şi mai 
vechi, spune: 

"lată ce stă scris: «Eu am spus - Voi sunteți dumnezei şi cu toții sunteţi Fii ai celui 
Preainalt», dacă vă grăbiţi să fugiţi din Egipt şi să treceţi peste Marea Roşie în Pustie". 

Iar la aceasta el însuşi formulează următoarea explicaţie: 

"Adică de la legăturile de jos la Ierusalimul de sus (virusul), care este Mama celor vii". 
Apoi îşi încheie citatul dintr-un presupus comentariu iudaic gnostic: 
«Dar dacă vă întoarceți în Egipt (adică în legăturile de jos) «veţi fi asemenea oamenilor». 

Iar la aceasta adaugă următoarele: 

"Căci întreaga Generare (Genesis) de Jos este supusă morţii, însă [Naşterea] de Sus este deasupra 
Morții". 


Modul în care simbolismul Egiptului, Mării Roşii, Pustiei şi Ţării Făgăduinței a fost 
dezvoltat de către mistici se poate observa din rezumatul lui Hippolit (Ref. VI. 16) la sistemul 
peraților sau transcendentaliştilor, care erau contemporani cu naaseenii. 

Marea Apă sau Marele Ocean al Genezei (citoplasma celulei) umezeşte sufletul (genomul 
viral) şi îl aruncă în tărâmul morţii, astfel încât: „Pentru suflete apa devine moarte”. 


De la Hippolit aflăm că: "Zeii nimicirii sunt Astrele [adică sferele sorții] care aduc asupra 
ființelor vii necesitatea Generării schimbătoare [Genesis]. Pe aceştia, Moise i-a numit Şerpii 
Pustiei care îi muşcă şi îi nimicesc pe cei care îşi închipuie că au trecut Marea Roşie. Prin urmare, 
Moise le-a dezvăluit copiilor lui Israel, care erau muşcaţi în Pustie, Şarpele adevărat (genomul 
străin de tip ARN) [adică înțelepciunea], Desăvăârşit, şi cei care credeau în El nu erau muşcaţi în 
Pustie. Nimeni nu poate aşadar să-i scape şi să-i izbăvească pe cei care ies din Țara Egiptului 
(adică din trup şi din lume) decât Şarpele Desăvârşit, Cel care este plin de [toată] plenitudinea. 
Cel care îşi pune nădejdea în El nu este nimicit de Șerpii Pustiei (adică de zeii generării)”. 


312 


3. In cercurile misticilor Sfântul Duh (instrucțiunile de clonare) era considerat feminin, Mireasa 
divinității, iar în literatura sapiențială, înțelepciunea însăşi. 


4. În II Cor. 5:1 sqq., Pavel făcea referire la natura Slavei sau a Veşmântului divin ca Lăcaş ceresc: 

"Căci ştim că, dacă acest cort, locuința noastră pământească, se va strica, avem zidire de la 
Dumnezeu, casă nefacută de mână, veşnică, în ceruri. Căci de aceea şi suspinăm, în acest trup, 
dorind să ne îmbrăcăm cu locuința noastră cea din cer". 


5. Hristos le explică misterul ucenicilor săi în felul următor: 

"Iată, am îmbrăcat Veşmântul meu, şi întreaga putere mi s-a dat mie prin Primul Mister [...] 
Când soarele s-a ridicat la răsărit, o mare putere de lumină s-a coborât, în care se găsea 
Veşmântul meu, ce l-am lăsat în urmă în al douăzeci şi patrulea mister [...] Şi în Veşmântul meu am 
dat peste un mister, scris în cinci cuvinte ale celor din înalt [...] a căror tălmăcire este aceasta: «O, 
Misterule, care eşti în afara lumii, din pricina căruia există universul -acesta este întreaga ivire şi 
întreaga înălțare care a emanat toate emanaţiile şi tot ce se află în ele, şi din pricina căruia toate 
misterele şi toate tărâmurile lor există - vino către noi căci noi suntem părtaşi întru tine. Noi, toți, 
suntem cu tine; noi şi cu tine suntem unul şi acelaşi. Tu eşti Primul Mister, care a existat de la 
început în Inefabil înainte de a se ivi, şi una cu acela suntem noi toți. Acum, noi, toți, ne vom 
apropia de tine la limita cea de pe urmă, care este deopotrivă ultimul mister din lăuntru, el însuşi o 
parte din noi. De aceea noi ţi-am trimis ţie Veşmântul tău, care a fost al tău de la început, pe care l- 
ai lăsat în limita cea de pe urmă (membrana celulei), care este şi ultimul mister din lăuntru, până 
la plinirea vremii sale, după porunca Primului Mister. 

Iată, s-a plinit vremea sa. Ia-l asupra ta, vino către noi, căci noi, toți, ne apropiem de tine 
pentru a te înveşmânta cu Primul Mister şi cu toată slava sa, din propria sa poruncă; căci Primul 
Mister, având două veşminte, ni l-a dat nouă pe acesta ca să îl aşezăm asupra ta, în afară de cel pe 
care ţi l-am trimis ţie fiindcă tu eşti vrednic, tu fiind primul dintre noi şi existând înaintea noastră. 
De aceea Primul Mister ţi-a trimis ţie, prin noi, misterul întregii sale slave, ce are două veşminte 
(peplosul şi capsida)". 


Textul continuă: 

"Zoreşte şi te înveşmântează cu acest veșmânt şi vino către noi. Căci noi ne apropiem de 
tine, să te îmbrăcam pe tine, din porunca Primului Mister, cu cele două veşminte ale tale, care au 
fost pentru tine de la începutul Primului Mister până la plinirea vremii hotărâte de Inefabil. Vino 
degrabă către noi, ca să te înveşmântezi cu cele două veşminte ale tale, după porunca Primului 
Mister. Căci încă puţină vreme, foarte puţină vreme, şi tu vei veni la noi şi lumea o vei părăsi". 


Cei doi Mesageri 

Cei doi Mesageri (cei doi ARN ce formează genomul străin) sau trimişi împărăteşti aparţin, 
de asemenea, misterului ascuns în simbolismul Gemenilor, cu care ne întâlnim peste tot în vechile 
mituri şi legende de iniţiere. 

În Pistis Sophia, ca Primitori ai luminii, aceştia sunt numiţi Gavriil şi Mihail, care au "adus 
şuvoiul de lumină peste trupul materiei lui Pistis Sophia" - sufletul credincios penitent (RS. 64) - şi 
care în aceeaşi scriere duc sufletele în Lumină. Ei "au dus şuvoiul de lumină în Haos (celula) şi l-au 
scos de acolo" (P.S.65). 

Cei doi îngeri de sex opus - alegorizând sau esenţializând faptele bune şi cele rele ale omului 
- care conduc sufletul prin regiunea de mijloc provin din tradiția magilor şi probabil din cea iraniană 
veche. În mitologia elenă şi în mistagogia elenistică este Hermes, care are rol de psihagog şi 
psihopomp, având în mână Caduceul în jurul căruia stau încolăciți doi şerpi. 
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